﻿Iacov Ivan fokin Philosophus Teutonicus boehme sl Jacob Böhmg: proclamarea și premiul idealismului german Onct-Pgterura Ivan Fokin Pean Fokin Philosophus Teutonicus Jacob Boehme: proclamarea şi calea idealismului german €anct-Petersburg"ry Editura Universității Politehnice UDC BBC F Recenzători: Doctor în științe istorice, profesor la Universitatea Politehnică de stat din Sankt Petersburg S N Pogodin Doctor în științe filozofice, profesor la Universitatea de stat din Sankt Petersburg A V Malinov Fokin I, L Philosophus Teutonicus Jacob Boehme: proclamarea și calea idealismului german / Ivan Fokin - Sankt Petersburg: Editura Universității Politehnice, un-ta, - p Cartea prezintă o viziune holistică asupra învățăturilor celui mai mare mistic creștin și profet al Reformei germane, Jacob Boehme ( - ) Era "filozoful teuton", așa cum Boehme a fost poreclit de contemporanii săi, care, potrivit lui Hegel, a fost vestitorul unui nou principiu al idealismului în istoria filozofiei - în contrast cu principiul empirismului gânditorului englez Francis Bacon ( - ) a proclamat și în Anglia la acea vreme, precum și principiul filozofic metoda raționalismului francezului René Descartes ( - ) "Jakob Boehme", spune Hegel, "a fost primul filozof german; filosofia lui are un caracter cu adevărat german" Această publicație este una dintre primele încercări de a prezenta cititorului rus această sursă, până acum necunoscută și cu adevărat conștientă, cu adevărat religioasă și creștină, a întregii filozofii germane a timpurilor moderne și contemporane Prima ediție a cărții a fost publicată în Cu toate acestea, în timpul pregătirii acestei ediții, conținutul cărții a fost semnificativ îmbunătățit și extins semnificativ Cartea este destinată în primul rând cercetătorilor și profesorilor de istoria filozofiei, teologiei și culturii germane din universitățile ruse moderne ISBN - - - - (c) Fokin I L , (c) Universitatea Politehnică de Stat din Sankt Petersburg, Prefață la a doua ediție Freunde, der Boden ist arm, wirmttssen reichlichen Samen Ausstreun, dafi uns doch nur mafiige Ernten gedeihen lui Novalis Filosofia, ca și religia, exprimă cel mai pe deplin spiritul și caracterul oamenilor "Un popor", argumentează Hegel, "are în mod inevitabil legi proaste, un stat prost și o guvernare proastă dacă în el domină idei și concepte proaste despre religia lor"? * În "perioada sovietică" a istoriei Rusiei, religia și filosofia care o explicau au fost supuse unei eradicări fără precedent Filosofia, datorită numărului mic de reprezentanți ai săi, a fost desființată deja în primii ani ai puterii sovietice ("vaporul cu aburi filosofic" din ), iar religia creștină a fost ferm înlocuită de "materialismul dialectic și istoric", la care mai multe generații dintre intelectualii ruși au fost obligați să jure credință În locul religiei, discreditată metodic de "filozofia materialistă" a noului stat laic, și de Biserica creștină răsturnată, a apărut un nou Babilon - pseudoștiințific și pseudo-religios - bolșevic, cu propria "confesiune", milioane de credincioși , congrese-"catedrale" ale PCUS, și chiar cu propriul "papă fără păcat" - moștenitorul direct al "apostolului-șef" marxist Lenin, secretar general al Comitetului Central al PCUS Nu au lipsit martiri pentru noua credință în "viitorul comunist luminos" și noua "teologie falsă" - ideologia comunismului Conform acestei ideologii, pătrunzând în toată știința seculară și în toată arta laică, au fost susținute disertații, au fost reconstruite fostele "academii de științe", "academii de arte" și "universități", generație după generație de "luptători și constructori convinși" Prieteni, pământul nostru este sărac, Va fi nevoie de semănat din belșug Pentru a aduce o recoltă suficientă Novalis Hegel GW F Prelegeri despre filosofia religiei Berlin, - Goluri Fokin lei ai comunismului" și, din anii ' , tot "oameni de știință" - academicieni laici și profesori de "comunism științific" Gerhard Schulze-Gevernitz s-a dovedit a avea infinită dreptate, încă din a recunoscut adevărata natură anti-creștină a învățăturilor lui Marx, care vedea în religie exclusiv "opiul poporului", iar în ateism o armă puternică pentru a lupta împotriva modernului stat Potrivit lui Marx, "proletariatul nu are patrie", "statul se stinge", "libertatea de conștiință este un principiu burghez" "Adevăratul marxism", a concluzionat profetic Schulze-Gevernitz, "nu necesită "separarea Bisericii și a statului", ci eradicarea conștientă a ultimelor vestigii ale credinței religioase prin educația seculară forțată În acest sens, fanatismul ateist al lui Bebel este mult mai potrivit cu spiritul marxismului decât cu principiul social Prin urmare, când vine vorba de învățământul universitar "laic" astăzi, trebuie pusă întotdeauna întrebarea: ce anume ar trebui să fie înțeles, să zicem, prin filozofia "laică" (sovietică)? În fond, judecata că educația noastră este laică, de regulă, nu se limitează la perioada din până în prezent, ci contează mai degrabă din octombrie Și, afirmând incompatibilitatea religiei și științei într-un mod "laic" (statul) ) universitate , poate, ar trebui să se înțeleagă clar că nu a existat niciodată o filozofie oficial recunoscută și cu adevărat laică în URSS, iar locul ei a fost ocupat de pseudo-teologia "ateismului științific", bazată pe "viziunea științifico-materialistă asupra lumii" - Astfel, opoziția dintre "știință" și "religie" de către oamenii de știință seculari de astăzi este doar un ecou și o repetare prost înțeleasă a fundamentelor "filozofiei marxist-leniniste", care în URSS nu era altceva decât o ideologie comunistă (deși amestecate cu rele și unilateral asimilate de fondatorii marxismului, învățăturile filozofice - în primul rând Hegel - despre Dumnezeu și stat) - De aici o concluzie importantă pentru înțelegerea în continuare a esenței teologiei universitare: "teocrația" comunistă sovietică, care a înlocuit monarhia ortodoxă, nu a fost deloc un "model secular de societate", ci o nouă formă fantastică (adică nu istorică) de pseudo-teocrația (având sfânta sa "treime" a lui Marx-Engels-Lenin, "erezia lui sofiană" în persoana celei de-a patra ipostas, stigmatizată de "consiliul de partid" al XXII-lea Congres al PCUS, Stalin etc ) cuvânt înainte program democratic conform căruia religia este "o chestiune de conștiință a individului ") Astfel, conceptul de "filozofie seculară" în URSS s-a dovedit a fi destul de identic cu conceptul de "religie sovietică" Ce a fost "statul laic" - așa a fost "filozofia sovietică" a lui Din aceasta, o altă poziție importantă a lui Hegel devine mai de înțeles: "În esență, conceptul de libertate în religie și în stat este unul și același" *** Singurul teren pentru studiul sistematic al filosofiei în Rusia a fost întotdeauna statul, datorită căruia filosofia în țara noastră a existat doar în facultățile filozofice La urma urmei, întreaga noastră filozofie universitară (precum și universitățile înseși) a apărut inițial și a existat doar la inițiativa statului Mai întâi - din inițiativa și eforturile personale ale lui Petru I, care l-a atras cu înțelepciune pe geniul Leibniz din Germania, apoi - ca facultăți "istorice și filologice" ale epocii iluministe a lui Alexandru I; apoi, în ciuda interzicerii filosofiei universitare în epoca lui Nicolae, a apărut o constelație remarcabilă de filozofi universitari ai istoriei - "slavofili" și "occidentalizatori"; și numai după aceea, până la catastrofa din , o filozofie deosebită și, în multe privințe, originală a luat contur în Rusia În sfârșit, începând cu anii ' , filosofia științifică a început să existe formal în țara noastră deja ca "academie a filozofiei marxist-leniniste" și ca facultăți "filosofice" motivate ideologic, în care, până la sfârșitul anilor , singurele recunoscute și "științifică" era considerată așa-numita "filozofie marxist-leninistă" Schulze-Gevernitz, G Marx sau Kant? (Discursul rectorului citit la mai )//Cit În: Faust și Zarathustra SPb , S - Până la sfârșitul anilor în filosofia sovietică, a existat încă un fel de "polemică" lentă între reprezentanții uneia sau alteia înțelegeri a "materialismului"; totuși, după lansarea în a "Cursului scurt al Partidului Comunist al Bolșevicilor din întreaga Uniune", a lui J V Stalin, în care capitolul "Despre materialismul dialectic și istoric" a fost decisiv pentru "filozofia seculară" (scris, după unii cercetători, de către "filozofii - academicieni" sovietici Mitin și Katz), orice "polemică" dintre filozofii materialiști a fost oprită în mod imperios În țară a început o perioadă prelungită de "cateheză" generală și de predicare a noii "evanghelii" leninist-staliniste a bolșevismului Ivan Fokin * Este imposibil ca generația de studenți de astăzi să-și imagineze măcar prin ce școală crudă de inchiziție "științifico-materialistă" au trebuit să treacă predecesorii lor, mai ales în primele decenii ale existenței acestei "filozofii seculare" Din punct de vedere spiritual, acest Babilon fantastic a căzut prea repede, iar numele departamentelor facultăților noastre filozofice s-au schimbat cumva imediat Rolul "ideologic" pe care filosofia seculară i-a fost prescris anterior să-l îndeplinească riguros în persoana "comunismului științific", "ateismului științific", "materialismului dialectic", "materialismului istoric", "istoriei PCUS", "criticii burghezului modern" filozofie" și etc În primul rând, litera și treptat spiritul foarte întunecat al acestei "filozofii" au dispărut în cele din urmă și au fost pur și simplu lăsate în uitare, fără nicio regândire critică și depășire intelectuală În același timp, orice încercare de a dezvolta o înțelegere a filozofiei care ar putea fi recunoscută ca fiind proprie a dispărut Drept urmare, astăzi, în marea majoritate a universităților, după o educație "culturologică și filozofică", tinerii "maeștri" și "licențări" cu greu sunt capabili să răspundă la cele mai serioase și specifice întrebări filozofice - de exemplu, despre libertate, despre Dumnezeu , despre nemurirea sufletului * Suntem prea familiarizați cu starea deplorabilă a lucrurilor din sfera sumbră a vieții academice rusești pentru a avea chiar și cel mai mic motiv să ne îndoim că doar o reformă serioasă a educației religioase și filozofice în universitățile ruse ar putea da roade spirituale Numai introducerea înțeleaptă și la timp a teologiei universitare poate reînvia și transforma pământul rece al educației noastre pentru cultivarea și dezvoltarea sistematică a filosofiei Acea catastrofă spirituală care se petrece în Rusia de un secol întreg, din păcate, nu a dispărut nici după distrugerea regatului bolșevic Este foarte rușinos și dureros să realizezi că, după atâția ani, filosofia universitară rusă abia și-a păstrat voința și cuvânt înainte simțirea celor mai stringente probleme ale unei ființe cu adevărat umane - spirituale Este foarte semnificativ faptul că acest neajuns al educației noastre laice unilaterale a fost primul observat de unii teologi ecleziastici, în trecut și reprezentanți ai științei laice - Și este cu atât mai remarcabil că deja în , profesorul Academiei Teologice, protopop P Ya Svetlov, considera că teologia "are o semnificație științifică și educațională enormă ca unul dintre momentele importante ale educației științifice universitare, contribuind în limitele sale la dezvoltarea unei viziuni asupra lumii și la finalizarea educației științifice generale a tinerilor studenți" (Sve/llov, P Ya Despre necesitatea facultăților teologice la universitățile Kiev, , p - ) - În același timp, prof Svetlov este nevoit să admită cu amărăciune că fără formarea unei facultăți teologice independente, egale în drepturi cu alte facultăți universitare, teologia este sortită "la o singurătate dificilă și nefavorabilă pentru ea în familia științelor universitare, în care nu numai prosperitatea ei , dar și însăși existența ei devine dificilă Teologia, în poziția ei actuală, devine deschisă obiecțiilor, indiferent cum am pune-o În cadrul ei obișnuit, teologia își pierde evident dreptul la un loc în universitate și este o creștere externă asupra corpului învățământului universitar atunci când vrea să fie organul influenței religioase și morale a Bisericii Ortodoxe asupra studenților universitari În plus, în această formulare, teologia universitară încetează să mai fie o materie obligatorie într-un curs universitar după Decretul Suprem din aprilie privind libertatea conștiinței "(Svetlov, P Ya Despre necesitatea facultăților teologice la universități, pp - ) - Articol de prof Svetlova este extrem de interesantă și importantă pentru reforma actuală a învățământului universitar în domeniul teologiei și filosofiei, pe care o așteptăm cu toții de mai bine de de ani Recomandăm insistent tuturor persoanelor interesate să se familiarizeze cu principalele prevederi ale acestui scurt articol, care este acum disponibil în domeniul public pe Internet În special în rândul facultăților universităților noastre laice, care, de regulă, sunt complet incapabile să judece teologia universitară în termenii "plinătății învățământului universitar" menționate mai sus În acest sens, reprezentanții învățământului teologic bisericesc arată astăzi mult mai rezonabil (în special, Universitatea Ortodoxă Sf Tihon pentru Științe Umaniste, condusă de rectorul acesteia, protopopul V N și educație" pentru a acorda teologiei statutul de știință universitară egală), care sunt mai profund conștienți că "întreaga noastră educație teologică și-a rupt legătura cu viața, nu răspunde nevoilor reale și scopurilor pastorale practice, literatura noastră spirituală, pornind de la academic, Ivan Fokin *** Oferind atenției cititorilor ruși cea de-a doua, mai completă ediție a cărții despre filosofia teutonă a lui Jacob Boehme, suntem bine conștienți de toate posibilele deficiențe ale acesteia Cu toate acestea, având în vedere absența aproape completă a studiilor istorico-filosofice și teologice despre Jacob Boehm în știința noastră, nu ne îndoim de necesitatea unor astfel de publicații A evidenția fundamentele esențial creștine ale primului filozof german și vestitor al noului principiu al idealismului în filosofia mondială este motivul principal al publicării acestei cărți Ivan Fokin, Sankt Petersburg, februarie nu încearcă deloc să slujească viața Sărăcia jurnalismului nostru spiritual în chestiuni de viață este direct uimitoare Iată mărturisirea clerului!" (Svetlov, P Ya Despre necesitatea facultăților teologice în universități, p ) "Singurul leac pentru acest rău nu poate fi decât introducerea facultăților teologice la universități Odată cu înființarea facultăților teologice la universități, învățământul religios superior încetează să mai fie privilegiul unei moșii, devine proprietatea comună a tuturor creștinilor fără distincție între moșii , cler și laici, își pierde caracterul de castă îngustă, dezgustând deci spiritul atotcuprinzător al religiei creștine; structurii de castă a clerului, spre marele bine al bisericii și al patriei, este dată o lovitură mortală decisivă În noile condiții ale vieții universitare, știința teologică se ridică din paralizia și hibernarea ei veche de secole și se ridică la o înălțime care i-a fost imposibilă cu mizerabilele resurse materiale ale academiilor, îngropate de vii în zidurile mănăstirii sub umbra lui "tradițiile bătrânilor" și rutina de clasă și școală veche de secole Pentru știința universitară este de dorit să existe o apropiere strânsă de științele teologice sub forma facultăților teologice, dar este la fel de necesar și pentru teologie, deoarece științele "laice" sunt de mare importanță ca mijloace auxiliare pentru studiul teologiei În acest sens, o educație juridică generală, de exemplu, necesară pentru dreptul canonic, familiaritatea cu limbile orientale pentru istoria bisericii, educația filologică clasică pentru exegeză, studiul științelor naturale pentru apologetică etc Știința noastră teologică suferă din cauza separării de știința universitară, iar academiile teologice au recunoscut întotdeauna răul și au căutat căi de ieșire și din acea poziție incomodă creată de disocierea de știință și universitate" (Svetlov, P Ya Despre necesitatea facultăților teologice în universități, p - ) Philosophus Teutonicus Jakob Boehme: Anunțul și calea idealismului german Introducere istoric supracopt Wird Christus tausendmal Zu Bethlehem geboren Und nicht in dir: Du bleibst noch ewiglich verloren Angelus Silesius Reforma Bisericii Creștine, realizată în secolul al XVI-lea de poporul german, a fost cel mai important eveniment din istoria lumii de la apariția creștinismului Și așa cum însăși Apariția lui Hristos a însemnat un punct de cotitură în dezvoltarea omenirii, pentru prima dată cunoscându-L pe Dumnezeu ca triun, i e în esență ca Spirit, Reforma lui Martin Luther a însemnat o reînnoire și o eliberare completă a vieții spirituale a popoarelor europene istorice mondiale *** Timp de zece secole, începând din secolul al VI-lea după nașterea lui Hristos, când tinerele popoare germanice din partea de vest a Imperiului Roman prăbușit abia începeau să asimileze începuturile civilizației creștine pe care o moșteniseră și până la final, etapă finală a acestei asimilări milenare, religia germanilor se afla într-o stare de continuă reformă , lupta neîncetată a spiritului poporului în numele realizării idealului creștin universal Doctrina creștină, puternic implicată în istoria particulară a "poporului ales de Dumnezeu", care a intrat în pământul popoarelor păgâne germane deja ca o forță pe deplin formată a dezvoltării istorice mondiale, așa cum Biserica, urma să Fii născut Hristos în Betleem de o mie de ori, dar dacă El nu se naște în tine în același timp, vei pieri totuși pentru totdeauna Îngerul Silezian Ivan Fokin pentru ca acest mediu nou convertit, parcă, să retrăiască perioada luptei dintre Petru și Pavel, care a agitat pasional creștinismul în primele secole, disputa fundamentală dintre direcțiile wdeo-creștine și păgân-creștine în conștiința religioasă În timp ce popoarele din partea de est a Imperiului Roman, conduse de Bizanțul grec, au adoptat creștinismul, posedând deja o cultură antică, popoarele din partea de vest a Imperiului Roman erau o masă necivilizată de triburi germanice, al căror întreg scop istoric, aparent, a constat doar în rămășițele fostei măreții să învețe o cultură străină Și totuși, în ciuda unui contrast atât de izbitor între civilizație și barbarie, creștinismul oriental intră treptat într-un declin moral complet al forțelor individuale și sociale Deși, potrivit lui Herder: "Constantinopolul a dat semințele culturii, scrisului și credinței creștine la mai mult de un popor barbar " inca, "împodobit cu ortodoxia creștină, cruzime și voluptate, lingușire și trufie mândră, infidelitate și răzvrătire au domnit pe acest tron Peste tot imperiul este trădat, vândut în bucăți, iar pentru cei mai credincioși slujitori nu are o răsplată mai bună decât a scoateți-le ochii, tăiați-le urechile și nasul sau chiar îngropați-le de vii în pământ Așa că cei mai inteligenți și perspicaci oameni care au trăit vreodată pe pământ au devenit cel mai disprețuitor trib de oameni - trădători, ignoranți și superstițioși În cele din urmă, acest Babilon mândru, luxos și bogat a căzut, suferind o înfrângere zdrobitoare și toate comorile lui au trecut cuceritorilor musulmani sălbatici şi energici " Din acel moment, sarcina realizării adevărului absolut universal al creștinismului a fost încredințată popoarelor germanice "Ei", notează Hegel, "au fost încredințat să nu accepte doar conceptul de libertate adevărată ca substanță religioasă în timp ce slujesc spiritul lumii, ci și să creeze liber în lume, bazat pe conștiința subiectivă de sine Toate ulterioare istoria este doar realizarea acestei libertăți concrete " Herder, I G Idei pentru filosofia istoriei umane, Cartea XVII "Răspândirea creștinismului în ținuturile grecești" M , S - Hegel GW F Prelegeri despre filosofia istoriei Berlin, Partea a treia lumea germană Philosophus Teutonicus Jacob Oyome În timp ce popoarele romanice, descinde dintr-un amestec de germani și romani, au continuat, ca Bizanțul, să stagneze în superstiție, supunându-se orbește ierarhiei Consiliilor și clerului, în adâncurile simple ale sufletului german, o înțelegere a acelui mare principiu al libertate spirituală, care, de fapt, a subordonat cândva întreaga lume creștinismului Această înțelegere s-a transformat în cele din urmă într-o doctrină reformatoare a libertății creștine, bazată pe autoritatea extra-bisericească (în sensul "bisericii" Sf Petru) a apostolului Pavel), principiul începuse deja să moară în el, iar cuvintele vii ale Evangheliei s-au transformat treptat în dogme moarte, împietrite Dacă odată Isus s-a plâns că pe tronul lui Moise stăteau cărturarii și fariseii, atunci, în Evul Mediu, papii și clerul ierarhiei romano-catolice stăteau pe tronul Său / * Desigur, în Germania au existat în orice moment minți curajoase, independente, care au încercat să se opună spiritual canoanelor bisericii ortodoxe ale învățăturii dogmatice Mai întâi prin neoplatonism și apoi, mai ales din secolul al XIV-lea, Sensul opus de "ecleziastic" din partea Bisericii catolice și protestante a fost bine explicat de Friedrich Schelling "Reforma", spune el în Lectura despre Filosofia Revelației, "în esența sa cea mai profundă nu a fost altceva decât ascensiunea în cele din urmă realizată a lui Pavel asupra autorității nelimitate a Sf Petru Dacă un protestant este considerat a fi unul care stă în afara Bisericii, întemeiat pe autoritatea lui Petru și se deține independent de aceasta, atunci apostolul Pavel este primul protestant și cel mai vechi document pe care trebuie să-l prezinte protestantismul, magna charta sa , este al doilea capitol al Epistolei către Galateni - Schelling F W J filozofia revelației Volumul Sankt Petersburg, S - "Biserica greacă nu se poate opune Bisericii Romane, căci are exact aceleași pretenții, neîmplinite doar pentru că a fost copleșită de islam, care a împiedicat-o dezvoltarea ulterioară, deși ulterior a protejat-o de Biserica Romană și păstrând-o ca o contradicție vie a acelei universalități (catolicitate), pe care aceasta din urmă și-a atribuit-o cu îndrăzneală, în legătură cu care părinții greci ai Bisericii au încercat multă vreme, deși în zadar, să interpreteze cuvintele lui Hristos adresate lui Petru ("Tu ești Petru și pe această stâncă ", etc ) nu la nivel personal" - Schelling F W J filozofia revelației Volumul Sankt Petersburg, S - Ivan Fokin ka și misticii medievali, aceste minți independente au încercat cu disperare să pătrundă spre libertatea spirituală prin dogme întărite, distorsionate de rațiunea formală Dar toate eforturile lor individuale titanice de a raționa cu curia romană, aceștia, potrivit lui Luther, "cei mai lipsiți de valoare oameni de pe pământ", au fost în zadar, pierduți în oceanul cenușiu impersonal al "laicilor" Aceasta a durat o mie de ani, până când, în cele din urmă, a apărut un val puternic al Reformei și a dus tradiția moartă în negura timpului pentru a revărsa viață nouă în creștinism Abia de atunci ideea unei lumi noi a început să se dezvolte independent Și deși rațiunea formală a fost suficient de dezvoltată datorită apelului la antichitate (în primul rând datorită canonizării bisericești a învățăturilor lui Aristotel), deja în Evul Mediu, gândirea și-a primit adevăratul conținut numai datorită conștiinței personale de sine a Spiritului absolut trezit de Reforma Din acel moment, în germană se trezește încrederea în propriile forțe și, după ce a lăsat deoparte cârjele educației școlare false, la început timid și șovăitor, dar cu timpul, încearcă din ce în ce mai încrezător să meargă pe propriile picioare, plin de harul imediat al Duhului Sfânt "Nu vă lăsați păcăliți de ipocriți, oameni de știință doar istoric, care etalează limbi străine, dorind să-și câștige respectul pentru ei înșiși prin asta! La urma urmei, ei nu cunosc deloc aceste limbi, nici măcar nu își înțeleg limba maternă Căci dacă ei ar înțelege cu adevărat spiritul Lui, ar cunoaște Natura în el Pentru prima dată, lumea germană decide să vorbească în chestiuni de religie și știință în limba sa maternă, în care vocea unui om al New Age este deja clar recunoscută, cu sunete puternice și clare ale vorbirii native trezind marile forțe de sufletul oamenilor amorţiţi *** Luther, proclamând principiul libertății spiritului sub forma învățăturii tradiționale, bazându-se mai ales pe un pasaj din Epistola către Roma Despre viața în treime a omului, Cap IL Pe baza Părintelui etern, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa : P ) Philosophus Teutonicus Jakob Oeme noi, interpretând Evanghelia ca fiind puterea lui Dumnezeu, am returnat Biblia creștinismului ca sursă de încredere a învățăturii creștine și am arătat adevărata cale către Hristos, ca și adevăratul Autor al Cărții Sfinte, către Izvorul ei primar, din care apa vie a forțelor divine curge în adâncul fiecărui suflet uman Cu toate acestea, epoca imediat care a urmat lui Luther nu a putut să continue în mod pașnic predicarea adevărului credinței creștine și să finalizeze lucrarea religioasă începută de Reformă Reforma protestantă și Germania confută după moartea lui Luther a căzut din nou într-o luptă religioasă acerbă, care a dus în cele din urmă la sângerosul Război de Treizeci de ani ( - ) *** Luther, desigur, nu a putut, datorită condițiilor istorice ale timpului și educației sale, să rezolve pe deplin toate întrebările puse în fața privirii spirituale a creștinismului reînnoit Celebra sa sola fide este încă înțeleasă de el în spiritul timpului său, adică ca ceva ce sugerează tradiție și autoritate, deși luminat de lumina divină a Sf Scripturi Drept urmare, în mediul creștinismului reînnoit de protestanți, conceptul de "o singură credință" s-a transformat de-a lungul timpului într-o formulă aproape mecanică și lipsită de viață, care mai târziu s-a întărit în "Formula Concordiei" ( ) Epistola către Romani (I, - ) Probabil că trebuie amintit aici că, ca răspuns la protestul prezentat la Dieta de la Augsburg lui Carol al V-lea de către principii care simpatizau cu Luther, împăratului i s-a prezentat și o confruntare (adică o obiecție) din partea oponenților Reformei Acea confuzie, care a fost determinată de numele de "protestanți", care de atunci a devenit mai puternică pentru reformatori probabil că nu ar fi atât de mare (în orice caz, învățătura creștinilor evanghelici nu ar fi considerată atât de unilaterală, nu ca "schismatică" și "eretică"), dacă în deplin acord cu adevărul și adevărul istoric, denumirea de "confutanți" a fost păstrată și pentru reprezentanții părții opuse Din păcate însă, cuvântul latin "protest" a intrat mai organic în limba rusă decât "confutare", care exprimă o mișcare în lumea catolică, care în istoria Bisericii Ortodoxe Ruse la începutul secolului al XVIII-lea poate că fenomenul "Vechilor credincioși" ar corespunde Desigur, se poate fi de acord cu doctorul în teologie și filozofie din statul nord-american Indiana, domnul Robert Preus (Robert Preus) în acest sens că teologii luterani care au scris acest tratat în Ivan Fokin Astfel, după moartea lui Luther, în mișcarea de reformă a apărut treptat o nouă ortodoxie protestantă, întărită în credință literală și intolerantă, zelosă de tot ce este nou și mai bun, chemată să exprime mișcarea vie a Duhului viu care se devine mereu În acest moment, cade viața lui Jacob Boehme, a cărui misiune religioasă a fost să finalizeze transformarea creștinismului începută de Luther, reconciliând știința și credința *** Totuși, pe lângă obstacolele exterioare care i-au stat în calea lui Boehme în fața ortodoxiei protestante limitate de scrisoare, trebuie să se țină cont și de dependența internă a gândirii sale, încă încătușată, într-un anumit sens, de conținut biblic istoric extern, din cauza căruia el, ca și Luther, nu și-a putut exprima decât imperfect spiritul liber, cu adevărat creștin, care se ridicase deasupra erei sale De aici și marea sa luptă pentru claritate și înțelegere, opoziția neîncetată, resimțită constant, a adevăratului și a imaginarului, a viilor și a morților în scrierile sale De aici și marea neînțelegere și nerecunoaștere a ideilor sale de către contemporanii săi Doar o mică comunitate de adepți și oameni cu gânduri asemănătoare (în principal cei care mai târziu au fost numiți "visători" și care, în esență, i-au salvat gândurile și scrierile de la uitare) l-au venerat și apreciat în timpul vieții sale, și chiar mai târziu, fiind forțat să-și părăsească patria și găsit adăpost în Olanda reformată, a continuat jumătate a secolului al XVI-lea, au dorit "să rezolve doar disputele și să rămână credincioși moștenirii lor luterane", "pe care în mod clar au reușit" Cu toate acestea, în ceea ce privește întrebarea principală - dacă acest "document" corespunde adevăratului spirit al credinței luterane, atunci răspunsul nu poate fi la fel de "simplu", chiar "foarte simplu", așa cum crede Preuss: "foarte simplu pentru că noi, luteranii, de patru sute de ani suntem călăuziți în credință, învățătură și propovăduire prin aceste Mărturisiri (Robert Preuss Introduction to the Formula of Concord Sankt Petersburg, P - ) Se dovedește că pentru a fi "luteran" trebuie să mărturisești "Formula Concordiei", scrisă la treizeci de ani după moartea lui Luther însuși! Totuși, în ceea ce privește conținutul, broșura lui Preuss este scrisă într-o limbă umană vie și poate fi recomandată pentru o explicație exemplară în departamentele de "studii religioase și istorice" atunci când este vorba despre Germania în perioada schismei religioase ( - ) ) Philosophus Teutonicus Jacob Hoeme sting să lupte pentru dezvoltarea și răspândirea învățăturilor sale, în timp ce în Germania însăși pentru o lungă perioadă de timp aproape că nu cunoștea scrierile sale Dar a venit vremea când profetul a fost recunoscut în propria sa țară La sfârșitul secolului al XVIII-lea, teologia protestantă, reprezentată de F X Otinger ( - ), apoi X Jung-Stilling ( - ), nu numai că a redescoperit, dar și a reînviat, deși nu fără rezerve, clericalul caracter, respect pentru opiniile teosofice și filozofice naturale ale lui Jacob Boehme Oare această mișcare a pregătit atmosfera spirituală în care au apărut marile sisteme ale idealismului german Schelling și Hegel în secolul al XIX-lea? Secolul al XIX-lea a reînviat în Germania venerația și, cel mai important, înțelegerea gândurilor de bază ale filozofiei lui Boehme, deschizând astfel calea pentru nenumărate studii ulterioare? Din profund respect pentru receptarea filosofică a secolului al XIX-lea și a primei jumătăți a secolului al XX-lea, să încercăm și noi să ne apropiem puțin de dezvăluirea Marelui Mister, sperând să ne bucurăm într-o zi și de "ciorchinele coapte de chihlimbar" culese din revelații a înțelepciunii teutonice a lui Jacob Boehme Astfel, încă de la începutul secolului al XIX-lea, Hegel, într-o scrisoare din iulie , mulțumește studentului său olandez Van Geert pentru un cadou trimis de la Amsterdam - o ediție olandeză de lux a lucrărilor lui Boehme din , datorită căreia a avut mai întâi "oportunitatea de a-l studia mai precis pe J Böhme" A se vedea, în special: Schneider R Schellings und Hegels schwăbische Geistesahnen Wtirzburg, - În Rusia, cunoașterea și asimilarea ideilor lui Boehme a fost deosebit de profundă la începutul secolului al XIX-lea sub influența adeptei și traducătorului său francez Louis Claude de Saint-Martin ( - ), ale cărui traduceri și scrieri proprii au fost foarte populare în Franța și printre oamenii educați din înalta societate din Rusia; Mai târziu, scrierile lui Saint-Martin au apărut și în traducere rusă În ceea ce privește renașterea în continuare a interesului pentru filosofia lui Boehme în secolul al XIX-lea, aici trebuie menționat cu siguranță filozoful catolic german Franz von Baader ( - ) Sfârșitul secolului al XIX-lea este renumit, în primul rând, pentru numele lui Hamberger, Mortensen și Rohol - Vezi, de exemplu: Hamberger, J Jakob Bohme Leipzig, ; Martensen, H Jakob Bohme Leipzig, ; Rochol, R Der chriști iche Gottes-begriff Göttingen, În Rusia, după sărăcirea și eradicarea incredibilă a gândirii filozofice și teologice, în prezent, desigur, nu este nevoie să vorbim despre o revigorare serioasă a interesului pentru opera filozofului teuton Și absența acestui interes va dura, cel puțin până când vom afla (împreună cu studiul lucrărilor lui Jacob Boehme înșiși, în cea mai mare parte netraduse încă în rusă) Ivan Fokin Milpitzim bömg "Un biet suflet a decis să părăsească paradisul și a venit în împărăția acestei lumi Atunci diavolul s-a întâlnit cu ea și a întrebat-o: ce vrei, orbiule? Suflet: Vreau să examinez creaturile acestei lumi, create de Creator În spiritul neo-kantianismului popular și al științelor naturale moderne, Diavolul îi răspunde: "Cum vrei să le examinezi când nu poți ști din ce esență și proprietate sunt create? Le privești doar ca pe o poză și nu le mai poți cunoaște Suflet: Cum pot să le cunosc în esență și calitate? Diavolul: Dacă gusti din ce sunt făcute toate făpturile, bune și rele, atunci ți se vor deschide ochii și vei fi ca Dumnezeu și vei ști că există un Creator * Ca orice luteran sincer, Jakob Boehme a luat rugăciunea foarte în serios Odată în tinerețe, în timpul unei rugăciuni, "în duh" se muta într-o altă stare Primul biograf al lui Boehme, Abraham von Frankenberg, descrie această stare, atinsă de Jakob ca urmare a rugăciunii, drept "Sabat", adică O zi festivă a sufletului, ca "contemplare divină" și "împărăția bucuriei" Expresii similare pot fi găsite în Boehme însuși Cu toate acestea, în ceea ce privește această primă "viziune", pare să nu fie mai degrabă o "viziune", ci ceva ce poate fi numit o emoție emoțională neobișnuit de puternică Adevărata "viziune" i s-a întâmplat lui Jacob Boehme abia în , la vârsta de de ani, în timp ce lucra într-un magazin de pantofi, când Boehme, conform lui Frankenberg, se uita la reflexia dintr-un ulcior de zinc, al cărui pâlpâire apreciez cu adevărat și marea primire a acestei învățături, care a avut loc, în primul rând, în învățăturile lui Schelling și Hegel, pe de o parte Saint-Martin și Baader, pe de altă parte Despre sufletul luminat și neluminat, , § // Jacob Boehme, Christosophia, sau calea către Hristos, - Cartea a VIII-a Pe cu el Alexandra Labzina SPb , Philosophus Teutonicus Jacob Hoehme cauza instrumentală pentru "viziunea" ulterioară" Acesta a fost într-adevăr cel mai important eveniment "mistic" din viața sa, ceea ce explică multe în gândirea ulterioară a lui Jakob Boehme Așadar, viziunea din , spre deosebire de "prima" viziune, care l-a lăsat pe Boehme într-o stare de pace deplină și de odihnă fericită, l-a condus pe Boehme mai departe, deoarece i-a deschis posibilitățile unei cunoștințe noi și până acum necunoscute Frankerberg crede că din faptul că Boehme s-a uitat la lumina emisă de "mingea de pantofi", a fost ușor tulburat și, prin urmare, a părăsit casa, a rătăcit până la porțile orașului situate aproape de atelierul său și s-a trezit în sânul naturii Aici, printre verdeața câmpurilor și a pajiștilor, a cunoscut într-o lumină mistică structura interioară și mișcarea calităților tuturor lucrurilor Interesant este că în încercarea de a descrie această nouă stare a lui Boehme, Frankenberg folosește idei pansofice Potrivit poveștii sale, Boehme vede "semnături", "figuri", "linii", "culori", adică o imagine interioară care se dezvăluie numai iniţiaţilor Potrivit lui Frankenberg, Boehme a devenit un astfel de "pansofist dedicat" datorită acestei viziuni Frankenberg se referă și la lucrarea De signatura rerum ("Despre denumirea lucrurilor", ), în care Boehme și-a conturat doctrina naturii În același timp, Frankenberg spune că după această viziune, Böhme a devenit și el detașat și pașnic și a dus de atunci o viață calmă, pașnică Totuși, dacă comparăm aceste afirmații ale lui Frankenberg cu descrierea lui Boehme a stării sale, atunci se poate observa o diferență foarte serioasă, care ar trebui să contribuie la o înțelegere mai precisă a naturii misticismului lui Boehme Capitolul din Aurora ( ) vorbește extrem de puternic despre această stare de spirit a autorului însuși în ceea ce privește limbajul și, de asemenea, în raport cu conținutul însuși În același timp, Boehme nu menționează deloc detaliile "luminii pâlpâitoare" provocate de un ulcior de zinc sau "minge de pantofi", dar spune La ce fel de "pâlpâire" se face referire de fapt în această viziune a lui Boehme de mult timp a forțat cercetătorii și biografii lui Boehme să propună din ce în ce mai multe presupuneri și presupuneri noi Cel mai probabil, aceasta a fost o simplă "reflecție" a luminii, care, după o îndelungată influență asupra viziunii lui Boehme, a contribuit în cele din urmă la "descoperirea" lui internă Unii cercetători ajung la concluzia că Boehme, în cursul muncii sale, a fost forțat să se uite constant la "mingea de pantofi" (adică la un vas de sticlă plin cu apă), pe care artizanii o plasau de obicei în fața unei lumânări pentru a crește și distribuiți uniform lumina de la o lumânare aprinsă Ivan Fokin El vorbește despre întrebările cu totul universale cu care s-au confruntat în timpul și după "viziune" - a aflat brusc că în toate lucrurile există bine și rău și că cei fără Dumnezeu din această lume nu au o situație mai rea decât evlavioșii Niciuna dintre scrierile pe care le avea la dispoziție nu i-a putut da un răspuns la aceasta, motiv pentru care a căzut într-o melancolie profundă "Când, într-o asemenea întristare, duhul meu (despre care atunci puțin sau nimic știam ce este) s-a înălțat hotărât la Dumnezeu, ca cu o mare furtună, și toată inima și toată mintea, cu toate celelalte gânduri și cu toate voința mea, concentrată este să lupt necruțător cu dragostea și mila lui Dumnezeu și să nu mă retrag până când El mă binecuvântează, adică nu mă va lumina cu Duhul Său Sfânt, ca să înțeleg voia Lui și să scap de întristarea mea: atunci duhul meu a rupt Când, în zelul meu încăpățânat, am vorbit atât de crud împotriva lui Dumnezeu și împotriva tuturor porților iadului, de parcă puterea mea ar fi și mai mare, gata să-mi dau viața (pe care, bineînțeles, nu aș fi fost în stare să o fac fără ajutorul Duhului Sfânt al lui Dumnezeu), apoi în curând, după mai multe bătălii înverșunate, duhul meu și-a făcut drum prin porțile iadului până la chiar nașterea interioară a Divinului și a fost îmbrățișat de iubire acolo, precum un mire îmbrățișează iubita lui mireasă Care a fost bucuria în duh, nu pot nici să descriu, nici să exprim: și aceasta nu poate fi comparată cu nimic, ca doar atunci când viața se naște în mijlocul morții; mai poate fi comparat cu învierea din morţi " Boehme încearcă să detalieze ceea ce vede în "viziunea" sa: "În această lumină, spiritul meu a pătruns curând în viziunea tuturor Și în toate făpturile, precum și în verdeață și iarbă, l-am cunoscut pe Dumnezeu, cine este și cum este El și care este voia Lui: și curând și voința mea a crescut în aceeași lumină, cu un mare impuls de a descrie esența lui Dumnezeu Dar din moment ce nu am putut să înțeleg imediat nașterile profunde ale lui Dumnezeu în ființa lor și să le cuprind în mintea mea, au trecut ani buni până mi-a fost dată adevărata înțelegere În timp ce Frankenberg, în povestea sa despre viziunea lui Boehme, a subliniat accesul său la natură, Boehme însuși nu acordă prea multă importanță acestei circumstanțe El spune doar că ochii i s-au deschis și că Dumnezeu pretutindeni - "în verdeață și în iarbă" - a început să se deschidă cunoștințelor sale Astfel, spre deosebire de misticii anteriori, viziunea lui Boehme nu-l face "tacut", și nu se mulțumește cu "plăcerea fericită", * Aurora, Ch XIX Despre Raiul creat, § - // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S - Aurora, Ch XIX, § - Philosophus Teutonicus Jakob Hoehme dar se străduiește prin viziunea sa spre cunoaștere Aceasta este cea mai semnificativă diferență dintre misticismul lui Boehme și toată mistica anterioară: în viziunea sa, el recunoaște prezența lui Dumnezeu în toate lucrurile Dumnezeu nu îi apare numai ca o "lumină" sau "ființă luminoasă" care plutește peste lume; un astfel de Dumnezeu ar fi imposibil de înțeles, El poate fi doar bucurat cu extaz Dar pentru Boehme, Dumnezeu apare mai degrabă ca latura interioară iluminatoare a tuturor lucrurilor, iar această viziune interioară asupra lumii poate fi pe deplin "descrisă" și chiar încercată să fie prezentată sistematic Desigur, chiar în momentul viziunii, Boehme nu a văzut toate detaliile, doar întregul copleșitor s-a dovedit a fi disponibil pentru el Dar, în același timp, el admite că imediat a apărut în el o dorință "într-un mare impuls de a descrie esența lui Dumnezeu" Astfel, în viziunea sa mistică, Boehme - concomitent cu misticismul său - se transformă într-un teosof Dar i-au luat ani lungi pentru a exprima această viziune în în prima sa expunere - în Aurora Această primă lucrare a lui Boehme, s-ar putea spune, este dedicată dezvăluirii și prezentării a ceea ce i s-a arătat autorului "într-un sfert de oră" * Un cercetător remarcabil al lucrării lui Jacob Boehme, doctor în teologie Heinrich Bornkam, în discursul rectorului său "Protestantism și misticism", susține nu fără motiv că "în timpul nostru, misticismul naturii (Naturmystik) ocupă locul în care misticismul cultul (Kultusmystik) a avut în Orientul elenistic mistere în lumea antică, apoi în Biserica romană și cu atât mai mult în Biserica greacă (în primul rând în cea rusă) Naturmystik (misticismul naturii) s-a dezvoltat ca în sensul naturii (Naturgefuhl) omul s-a eliberat de imaturitatea [învățăturile] dogmatice a lui Aristotel și a Bisericii medievale - mai degrabă în Italia renascentă decât în Germania În timp ce J Bruno ( - ), spune Bornkam, își revărsase deja panteismul hohotitor al Infinitului, misticii din Germania încă s-au încăpățânat să adere la ideile străvechi despre influența stelelor și posesiunile vrăjitoriei alchimice Heinrich Bomkamm Protestantismus und Mystik Giessen, S - Astăzi în știința rusă nu există definiții clare ale "idealismului" și "misticismului", datorită cărora să se poată conta pe înțelegerea universală Dacă în definiţia conceptului de "idealism" facem Ivan Fokin Astfel, până la începutul secolului al XVII-lea, misticii germani nu erau încă capabili să pătrundă în contemplația lor și să reînvie conceptele gata făcute ale lui Nicolae din Cusa și Paracelsus Doar Jakob Boehme reușește să exprime aceste presimțiri ale epocii * În multe lucrări, Boehme vorbește despre experiența mistică a trăirii "iluminării" divine a sufletului cunoscător, străduindu-se să cunoască Adevărul, dar în cele mai multe detalii doar în tratatele sale de mai târziu, care au alcătuit ulterior colecția "Calea către Hristos" ( - )} creuzetele din ultimele decenii - în principal din cauza prăbușirii complete a marxism-leninismului și a viziunii "materialiste" asupra lumii asociate acestora, atunci conceptul de "misticism" sau "misticism" este încă de obicei investit cu un conținut superficial foarte eterogen În principiu, absența limitelor clare și lipsite de ambiguitate în definițiile filozofice serioase este acceptabilă de ceva timp Fiecare epocă trebuie, parcă, să redescopere pentru ea însăși claritatea în raport cu conținutul unor întrebări filozofice serioase care ar părea de mult cunoscute de toată lumea Din păcate, întreaga istorie a omenirii arată că cunoștințele filozofice nu sunt o proprietate dobândită o dată pentru totdeauna Chiar și marile popoare cele mai înzestrate și recunoscute din punct de vedere filozofic, precum grecii și germanii, mărturisesc că un popor, de-a lungul vieții și activităților sale îndelungate din istoria lumii, este capabil chiar să uite de-a lungul timpului multe adevăruri care li s-au părut "eterne", care de-a lungul timpului se complace într-un fel de anatemă și sunt complet expulzați din sistemul său spiritual, adică valori științifice și culturale Aceasta a fost soarta, mai ales în secolul al XX-lea, a cuvântului "idealism" în poporul german O soartă și mai tragică a avut "idealismul" poporului rus în perioada "sovietică" a istoriei sale de secole Christosophia, sau Calea către Hristos*, carte Despre adevărata pocăință, / carte Despre Sfânta Rugăciune, carte Cheia pentru misterele divine, carte Despre renunțarea adevărată, carte Despre renaștere, carte Despre viața suprasensibilă, carte Despre contemplarea divină, carte Despre sufletul iluminat și neluminat, carte Pe patru complexe, Traducătorul Alexander Labzin a schimbat ușor succesiunea lucrărilor din colecția Christosphia, sau Calea către Hristos (Sankt Petersburg, ) Phiosophus Teutonicus Jacob Roeme Aceste tratate ocupă un loc aparte în întreaga colecție de lucrări ale lui Boehme, deoarece au fost scrise pe un ton cu totul personal și sincer Boehme vorbește aici în esență despre el însuși, despre propriul său drum În fața consiliului orășenesc din orașul său natal Görlitz, el a mărturisit: "Această cărțiță arată propriul meu proces prin care mi-am obținut darul de la Dumnezeu" Prin această ediție a Christosophy, Boehme vrea doar să ajute la depășirea ignoranței religioase și teologice care a început să se răspândească în toată Germania ca urmare a războiului religios început în ( - ) Și caută să depășească această ignoranță "creștină" prin învățătura personală pe temelia credinței creștine Prin urmare, toate tratatele incluse în colecție conțin în principal doar acele gânduri care erau deja cunoscute din alte scrieri, atât protestante, cât și catolice, ale acestui gen de învățătură spirituală Prin urmare, lucrările incluse în colecția sub titlul general "Drumul către Hristos" sunt atât de accesibile și de populare Cu toate acestea, tratatele incluse în colecția Calea către Hristos, deși sunt "doar scrieri instructive", diverse și chiar contradictorii ca formă, sunt o adevărată introducere în gândirea lui Jacob Boehme Deja titlul cărților din colecție indică diferitele direcții ale conținutului său: "Despre adevărata pocăință", "Despre sfânta rugăciune", "Despre adevărata smerenie", "Despre noua trezire", "Despre viața suprasensibilă", " Despre Contemplarea Divină", "Convorbirea sufletului Iluminat cu cei neluminați", "Discurs asupra celor patru complexe (temperamente)" Se pare că lui Boehme îi păsa puțin de sistematizarea gândurilor sale aici Din diversitatea lor poate fi dedusă doar trei direcții principale ("căi") ale unei persoane către Dumnezeu: calea pocăinței, calea reconcilierii și calea "misticismului" a Sophiei Boehme distinge două etape în pocăință: etapa pregătitoare și procesul însuși al pocăinței În primul rând, o persoană trebuie să aibă sau să trezească în sine nevoia de a săvârși pocăință și abia apoi trebuie să meargă pe cale În prima etapă, aceasta înseamnă: Se știe că operele lui Boehme nu au fost publicate imediat, iar o excepție rară în acest sens este tocmai colecția "Calea către Hristos", care - singura dintre toate lucrările - a fost publicată în formă tipărită deja în timpul vieții autorului în Și când în a apărut prima ediție a lucrărilor tipărite ale lui Jacob Boehme, lucrarea "Calea către Hristos" avea deja retipăriri până la acel moment kwan fokin "Când o persoană dorește să treacă la pocăință și să se întoarcă la Dumnezeu cu o rugăciune despre aceasta, atunci înainte de orice rugăciune trebuie, în primul rând, să se gândească la sine: cum mintea lui este îndepărtată de Dumnezeu, cum a devenit necredincios Domnului, cum el este îndreptat exclusiv către viața pământească temporară, trecătoare și nu are dragoste directă nici pentru Dumnezeu, nici pentru aproapele " Astfel, Boehme cere o considerație spirituală a propriului suflet și pentru aceasta el numește un număr dintre următoarele prevederi: o persoană trebuie să-și imagineze că mânia lui Dumnezeu rămâne în el; că este din nou ispitit de diavol la ipocrizie și lăcomie, invidie și ură; că din cauza păcatelor sale trebuie să moară; că îl așteaptă pocăința veșnică etc Un creștin care înțelege profund toate acestea și își prezintă păcatele clar, ca într-o oglindă, își va pierde inevitabil încrederea falsă și complezența Abia atunci va deveni, conform învățăturii lui Boehme, cu adevărat pregătit pentru pocăință Fiecare creștin trebuie să-și schimbe inima, motiv pentru care Boehme vorbește întotdeauna personal și confidențial în prima sa învățătură Misticismul pocăinței, potrivit lui Boehme, poate fi exclusiv intern, căci adevărata pocăință vine doar din adâncul inimii noastre - nicio rugăciune exterioară ("publică") nu este potrivită, potrivit acesteia, pentru înțelegerea adevăratei pocăințe Toți oamenii sunt egali pentru Boehme în ceea ce privește pocăința lor, iar diferența lor "socială" sau "culturală" este nesemnificativă în fața lui Dumnezeu Războiul de de ani a adus greutăți și orori fără precedent în toată Germania, astfel încât sfârșitul său rapid devine în acest moment subiectul credinței arzătoare Prin urmare, în crearea tratatelor sale, Boehme a răspuns și nevoilor timpului său În același timp, trebuie amintit întotdeauna că Boehme crede că trăiește tocmai "la sfârșitul timpului", când profețiile Apocalipsei se împlinesc, cu toate acestea, Boehme nu a vorbit niciodată despre instrucțiuni literale din aceste profeții și el însuși nu încearcă niciodată să le înțeleg literal prin raportare la epoca lor istorică Eshatologia lui nu se referă la cunoștințele "istorice", ci mai degrabă religioase în sine Despre adevărata pocăinţă, § // Jacob Boehme Christosophia sau calea către Hristos, - Cartea I // Trans cu el Alexandra Labzina SPb , Deși este evident că contemporanii au înțeles avertismentele din scrierile sale, totuși, tocmai ca un avertisment real al Istoriei ca Judecată a lui Dumnezeu Philosophus Teutonicus Jakob Hoeme evenimentelor, nici foametea și ciuma legate de război care au însoțit nefericita populație în această perioadă sângeroasă Cert este că toate aceste evenimente pentru Boehme nu sunt încă semne care să ceară pocăință Prin urmare, când menționează Judecata lui Dumnezeu, se referă la Judecata care așteaptă pe fiecare muribund, și nu sfârșitul rapid al istoriei datorită războiului interconfesional (creștin!) care tocmai începuse ( - ) Predica pocăinței se luptă în primul rând cu rigiditatea și indiferența religioasă Există și alte situații care servesc drept punct de plecare pentru pocăință Așadar, într-una dintre cărțile colecției "Calea către Hristos", numită "Eseu de mângâiere pe patru complexe, sau instrucție în timpul ispitei pentru o inimă tristă ispitită", Boehme vorbește despre patru temperamente, încercând să fundamenteze patru "complexități" diferite în filosofia naturală, adică proprietățile acestor temperamente Însuși numele spune deja că aici este considerată în principal melancolia, deoarece persoanele cu un temperament melancolic sunt cele mai predispuse la depresie și au nevoie de consolare Boehme consideră serios melancolia ca pe un fel de suferință psihică care poate conduce o persoană la sinucidere Mai ales o persoană religioasă, care nu este complet sigură de mila lui Dumnezeu, cade ușor în disperarea melancoliei Boehme știe acest lucru din experiență personală, din moment ce el însuși are, din propria recunoaștere, un caracter "depresiv" Prin urmare, el știe bine cum și cum să ajute astfel de oameni El le dă Rețeta Diavolului Negru, adică din depresie, în limbajul de astăzi Pentru a evita melancolia, o persoană trebuie să ducă o viață simplă, "burgher", să nu fie singură, ci să intre în comunicare cu oamenii și să iasă în lume, astfel încât "gândirea" interioară să înceteze Vinul, desigur, îl va înveseli, dar acest remediu se va dovedi a fi o distracție trecătoare, după care va cădea într-o depresie și mai profundă Există și un ajutor pur religios pentru depresie: când depresia se apropie, trebuie să iei Biblia Nu ar trebui, spune Boehme, să citești "tratate teologice" în acest moment, care de multe ori nu fac decât să mărească incertitudinea și îndoiala Și în plus, trebuie să te rogi, pentru că cel care suferă de melancolie nu are de-a face cu el însuși și nu cu păcatele lui, ci cu diavolul Presiunea care este caracteristică melancoliei poate fi atât de mare încât nu există nicio îndoială - doar puterea răului poate sta în spatele ei kwan fokin Boehme însuși a rezistat adesea "luptei cu diavolul", așa că știa că nimeni care vrea să vină la Dumnezeu nu poate evita această luptă "Și marilor sfinți li s-a întâmplat să se lupte mult timp pentru o coroană biruitoare Nimeni nu se căsătorește dacă nu muncește; coroana este dată sufletului Dar stă în al doilea început, iar sufletul stă în primul Boehme ia în considerare în principal doar factorii personali pentru pocăința în melancolie, deoarece, conform înțelegerii sale, pocăința nu este o acțiune unică care are "începutul și sfârșitul instantaneu", ci un proces care trebuie să dureze toată viața decizie a testamentului, căci, potrivit lui Boehme, oricine va fi colectat intern la maximum și "din întreg Pe cele patru complexe, un mesaj mângâietor către inima mereu ispitită și îndurerată, / § / Jacob Boehme Christosophia sau calea către Hristos, - Cartea a IX-a Trans cu el Alexandra Labzina SPb , ■ Aceasta mărturisește clar înțelegerea tradițională luterană a lui Boehme despre importanța pocăinței pentru viața fiecărui creștin Nu e de mirare că prima teză a lui Martin Luther "Despre puterea îngăduințelor" ( ) spunea: "Stăpânul și Stăpânul nostru Iisus Hristos, spunând: Pocăiți-vă, Eis , a vrut ca întreaga viață pământească a celor care cred în El să fie constantă și constantă pocăință neîncetată" - Martin luther de teze SPb , S Adevărat, trebuie spus că atât în practica bisericească-protestantă, cât și în practica bisericească-catolică a pocăinței, se subliniază întotdeauna că botezul preliminar este întotdeauna denumit "influența anterioară a Dumnezeu", Care deja a acceptat și a binecuvântat o persoană Din câte se pare, Boehme nu a ținut suficient în considerare acest postulat bisericesc și, prin urmare, a apărut un reproș - cel puțin din partea Bisericii Catolice - la adresa "misticismului" lui (precum și la orice misticism în general), constând în faptul că această formă de pocăinţă exclusiv internă este doar încercarea omului de a se "mântui" Cu toate acestea, Boehme consideră că "evenimentul mistic" al pocăinței nu este izolat, ci implicat în procesul divin și mondial: cel care se roagă experimentează nu numai apropierea vizibilă și imediata lui Dumnezeu, ci și el participă ("participă") - pe depe însuși - în Întruparea universală, care a început încă din cele mai vechi timpuri și se va sfârși "în Noul Ierusalim" Conform acestui punct de vedere, divinul acționează ca ceva care precedă cursul extern al lucrurilor (În același timp, însă, poate apărea o altă îndoială "confesională", de data aceasta din partea Bisericii protestante, și anume: dacă luarea în considerare a acesteia este în concordanță cu doctrina justificării reformei / Dar aici, poate, este permis să nu intră în acest aspect rațional-teologic mai detaliat) Philosophus Teutonicus Jakob Oyome suflet "se concentrează pe scopul său, cu siguranță îl va atinge! Pocăința, așadar, începe doar cu eliberarea interioară a unei persoane de lume, de puterea și onorurile lumești și se smerește să pară "sărac și prost" în fața oamenilor Această renunțare este doar primul pas în urma lui Hristos Penitentul trebuie să părăsească "din tot sufletul" frumusețea și plăcerile acestei lumi și să îndure suferința și moartea lui Hristos: "Când o persoană simte și vede în sine această bucurie pentru pocăință, dar nu găsește, totuși, pocăință reală pentru păcatele săvârșite, simte doar bucurie pentru o astfel de pocăință atunci nu poate face nimic mai bun decât să-și adune toate sentimentele și mintea împreună cu toată priceperea lui, într-un singur întreg, și, observându-se pe sine, la primul îndemn de pocăință, cu toată puterea lui, se va pune din acest ceas, chiar din acest moment să intre în pocăință, să părăsească calea fără Dumnezeu și să nu te străduiești de acum înainte pentru puterea și onorurile acestei lumi și oriunde s-ar afla, să lași totul de dragul pocăinței și să consideri asta ca un nimic și chiar dacă arată ca un prost în ochii întregului lume, el își va îndepărta sufletul încă de farmecele și plăcerile acestei păci, pentru a intra în moartea și suferința lui Hristos și a răbda sub crucea Sa " O persoană trebuie să se îndepărteze "în sufletul său" de lume, dar, în același timp, Boehme nu specifică ce fel de "fapte" sau "mod de viață" ar trebui să corespundă acestui dezgust: pentru pocăință, "singurătate și singurătate" nu nu conteaza deloc! La fel și postul, autoflagelarea, cerșetoria sau "pelerinajul prin țară" Acest lucru sună deja destul de în spiritul lui Luther, precum și faptul că Boehme cere și de la melancolia penitentă reconciliere cu societatea și participarea la viața publică ("burgher")! În același timp, Boehme însuși se recunoaște drept "melancolic", iar pentru a-și depăși depresia, cu propria pocăință, se comportă într-un mod similar El nu caută în viața sa privată să semene nici cu Francisc de Assisi, nici cu vreunul dintre misticii creștini anteriori Oberpastorului, care l-a acuzat de erezie, el îi raportează doar că merge regulat la biserică, se împărtășește cu Sfintele Taine și duce o viață complet morală Într-un cuvânt, scopul său de viață ca individ privat nu este "ca Hristos", ci doar perfect normal Despre adevărata pocăință, § - // Jakob Bohme Christosophia, oder Weg zu Christo, - Erste Biichlein Von wahrer Busse, § - Pean Fokin viata crestina Și deși avea "viziuni", acestea nu erau un fel de "conversii" care să-i schimbe viața "Pentru orice eventualitate", aparent pentru a se proteja de posibile atacuri ortodoxe, Boehme încearcă pretutindeni să menționeze din nou credo-ul său creștin: Pozițiile credinței creștine ferme "Noi creștinii credem și recunoaștem că Cuvântul Etern al lui Dumnezeu Tatăl (ISUS HRISTOS) a devenit o adevărată persoană independentă, cu trup și suflet, în trupul Fecioarei Maria, fără ajutorul omului Căci noi credem că El a fost primit de la Duhul Sfânt și s-a născut din trupul unei fecioare, fără a strica castitatea fecioara ei II De asemenea, credem că El a fost ucis și îngropat conform trupului Său uman III De asemenea, credem că a coborât în iad, a rupt lanțurile diavolului care îl țineau pe om și i-a eliberat sufletul IV De asemenea, credem că a murit de bunăvoie și pentru păcatele noastre, că L-a împăcat pe Tatăl Său și ne-a adus la Harul Său V De asemenea, credem că în a treia zi după moartea Sa El a înviat și S-a înălțat la Ceruri și a stat acolo de-a dreapta Tatălui Atotputernic VI De asemenea, credem că El se va întoarce în Ziua Judecății pentru a judeca pe cei vii și pe cei morți și să-și ia Mireasa la Sine și să-i blesteme pe cei nelegiuiți VII De asemenea, credem că El are o Comunitate Creștină pe tot pământul, care se naște ca un singur trup în multe mădulare, despre care El se îngrijește și stăpânește în ea prin Duhul și Cuvântul Său: și o unește mereu cu Sfântul Botez al prezenței Sale și prin Sacramentul Trupului și Sângelui Său într-un singur Trup în Sine VIII De asemenea, credem că El o păzește și o protejează și o păstrează într-un singur Înțeles (Păcatul) Deci, din acest motiv profund, vrem să pornim aici după ceea ce este acum necesar conform mărturisirii noastre "' Erau mulți predicatori itineranți în acea perioadă și, se pare, Boehme nu s-a gândit niciodată să li se alăture sau să țină astfel de predici Abia la sfârșitul vieții îndrăznește să se compare pentru prima dată cu Hristos Da, în tine De tribus prncipiis sau Descrierea celor trei elemente ale ființei divine, Cap XVII Despre căderea teribilă, deplorabilă și mizerabilă a lui Adam și Evei în paradis Oglinda omului, § III// Jakob Bohme Beschreibung der drey Principien Gottliches Wesens, Cap XVII, § Philosophus Teutonicus Jacob Hoeme la Apologia ei ( ), în care apără colecția Calea către Hristos împotriva atacurilor lui Oberpastor Richter, spune că: "Hristos s-a întors către ucenicii Săi și a spus: "Ascultați, vă trimit ca oi printre lup", pentru a indica că acolo unde Hristos va fi descoperit oamenilor, trebuie să fie vrăjmașii Săi, dorind constant să-L smulgă și să-L omoare pe Hristos La fel, așa cum este și cu autorul acestei cărți tipărite, din cauza căreia Satana ridică o furtună împotriva Duhului Sfânt, nedorind să-L îndure pe Hristos în mădularele Sale, așa cum este evident în această calomnie ostilă a domnului Richter, pe care Satana îl are a numit judecător peste lucrarea lui Dumnezeu Deși, încheindu-și discursul, Boehme, încă o dată, declară modest și cu demnitate: "Nu sunt profesor sau predicator, nu predau sau propovăduiesc, ci doar dau socoteală despre talentul și cunoștințele mele, cum am ajuns la el Și după părerea mea, nu e de ce să-mi fie teamă de formarea aderenților și adepților, pentru că cu talentul meu nu intru în contact cu oamenii de rând, ci cu medici, predicatori și nobili, care sunt oameni educați? Din acest "Discurs defensiv împotriva Oberpastor Gr Richter" se poate concluziona mai degrabă că lui Boehme nu-i pasă deloc de elevi și nu înființează nicio "comunitate", cu atât mai puțin o "școală" Mai degrabă, el este înclinat să creadă că școlile moderne de teologie nu sunt capabile de înțelegere spirituală a creștinismului și a Sf Scripturile, deși universitățile gândesc diferit: "Stimate domnule judecător, de ce credeți cu dispreț că eu, un plebeu, mi-am imaginat doar lucruri înalte Divină și naturală, cunoaștere? Sau crezi că Duhul Sfânt este atașat universităților tale?" * * Apologia sau discursul de apărare împotriva lui Gregor Richter, Oberpastor de Görlisch, Prefață // Jakob Bohme Apologia contra Gregori-am Richter, oder Schutz-Rede wieder Gregoriam Richter, Oberpfarrer zu Gor-litz, Vorrede ■ Răspuns la partea a III-a a calomniei domnului Richter, § ÎS// Jakob Vojte Apologia, oder Schutz-Rede, Teii III, § Răspuns la partea a calomniei domnului Richter, § // Jakob Vojte Apologia, oder Schutz-Rede, Teii I, § treizeci kwan fokin Alături de calea pocăinței, Boehme indică și o altă cale (spre Hristos) pe care trebuie să o parcurgă sufletul suferind: calea prin renunțare Această cale este descrisă suficient de detaliat în tratatul său Despre renunțarea adevărată ( ) Renunțarea a fost un scop tipic al misticismului german al maestrului Eckhart, Tauler, Suess, precum și al autorului necunoscut al Teologiei germane descoperită de Luther și introdus de Luther el în teologia protestantă În acest sens, Boehme nu mai vorbește despre suferință, moarte și imitarea lui Hristos, ci despre trădarea voinței de sine și despre "prefacerea în nimic" Subiectul acestei căi către renunțare este "mintea" Boehme se referă la rațiune, pe această parte, ca pe o abilitate dată de Dumnezeu și, pe de altă parte, compară direct rațiunea cu răul Totul depinde de folosirea minții - dacă este folosită pentru bine sau pentru rău Dacă o persoană nu este regenerată spiritual, atunci mintea lui, potrivit lui Boehme, este în mod necesar păcătoasă și coruptă În acest caz, principala trăsătură a "rațiunii" este "sinele" (Selbheit), adică dorința de a se însuși, de a se forța să slujească tuturor binecuvântărilor, inclusiv cele spirituale și "mântuitoare" Această dorință este păcat "Lumină naturală" (lumen naturale), adică motivul pe care Dumnezeu l-a dat omului este folosit apoi împotriva lui Dumnezeu, iar acest proces a început deja în toamnă și chiar mai devreme - odată cu căderea lui Lucifer Astfel, prin rațiune, Boehme înțelege nu numai capacitatea cognitivă a unei persoane, ci întreaga persoană - o persoană Dacă mintea omului este falsă, atunci existența lui este falsă Boehme indică calea pe care trebuie să o urmeze mintea umană pentru a scăpa de păcate și a obține milă Dacă la început mintea umană este doar "sine" (Selbheit), atunci la sfârșitul căii trebuie să devină o absență completă a sinelui și a renunțării Scopul omului și al minții sale nu este să cunoască mai exact sau să descopere adevăruri mai profunde, ci întregul om trebuie să fie transformat și reînnoit Boehme amintește de mila lui Dumnezeu, care ne este dăruită în Hristos Deși, luând în considerare raționamentul său pur logic, în special descrierea sa a Căii prin detașare, forma de misticism care este prezentată aici există, pe lângă creștinism, și în islam, și în hinduism, și în budism și, poate, în general în toate religiile lumii, afectând cea mai universală relație a sufletului cu Dumnezeu Această legătură a tuturor religiilor este resimțită mai ales la Boehme în cartea a șasea a colecției: "Despre viața suprasensibilă" ( ), care are și subtitlul: "Convorbirea unui profesor cu un elev" Philosophus Teutonicus Jacob Oyome De la bun început, această conversație este foarte asemănătoare cu conversația unui guru indian cu discipolul său "Învățătorul" de aici este însuși Boehme, însă, un profesor luminat de sus, nu un profesor "perfect", ci mai degrabă luptă și depășind multe obstacole exterioare și interne pe "calea lui către Hristos", care, după propria sa convingere, era încă pentru el departe de a fi terminat Această "Conversație a profesorului cu un student", ca și intriga conversației în sine, este foarte indicativă pentru înțelegerea misticismului lui Boehme "Conversația unui suflet luminat cu unul neluminat", adică conversația dintre un profesor și un elev începe cu cuvintele: "Elevul s-a întors către profesor: cum pot ajunge la viața suprasensibilă pentru a-L vedea pe Dumnezeu și a-I auzi cuvintele? Învăţătorul: Vei auzi cuvintele lui Dumnezeu când te vei înălţa acolo unde nu există creatură Student: Este departe sau aproape? Profesorul: Este în tine " Această conversație continuă în acest fel În general, vorbim aici despre cum să atingeți o stare mistică, în care deja aici pe pământ este posibil să posedeți viața veșnică, astfel încât o persoană care a ajuns în această stare să nu piardă nimic chiar și prin moartea însăși, care este capabilă de a-i distruge numai învelișul exterior Căci odată sufletul rămâne în Dumnezeu, rămâne în El pentru totdeauna Dacă trăiește sub mânia lui Dumnezeu, atunci ea este condamnată pentru totdeauna să simtă focul iadului în ea însăși O astfel de interpretare a vieții veșnice, desigur, nu coincide întotdeauna cu ideile biblice Așadar, Boehme, aparent, renunță aici la noțiunile de "învierea cărnii", de "Judecata de Apoi" și, în general, de finalul temporal final Și deși încearcă să comunice cu indicii separate despre aceste idei tradiționale, dar în esență - toate aceste aspecte istorice și "carnale", la obținerea vieții veșnice, se dovedesc, conform interpretării sale, a fi foarte nesemnificative Cel mai important și decisiv lucru pe calea vieții veșnice trebuie să se întâmple în sufletul uman însuși: trebuie să se întâmple aici pe pământ, în "acum" etern Despre viața suprasensibilă, § // Jakob Bohme Christosophia, oder Weg zu Christo, - Sechste Buchleut Vom iibersmnlichen Leben, § I // Jacob Boehme Christosophia sau calea către Hristos, - Cartea V Per cu el Alexandra Labzina SPb , kwan fokin Aceasta amintește foarte mult de învățăturile lui Johann Fichte despre o viață fericită, pe care mulți încearcă în zadar să o transfere într-un "viitor luminos", dincolo de mormânt "Prin fundul mormântului, nu se ajunge la fericire " - Acesta este ceea ce spune Fichte, cerând o înțelegere mai adevărată și mai demnă de om a "fericirii" "Despre renunțarea adevărată" și "Despre viața suprasensibilă" sunt în Boehme scrieri de predicare foarte asemănătoare despre adevărata înțelegere a fericirii Așadar, aici aproape că nu atinge aspectul pur istoric al conținutului biblic, ci oferă o indicație a unui aspect exclusiv intern, i e cale mistică, care ar trebui să ducă la convertirea minții Căci, potrivit lui Boehme, sensul cel mai profund al misticismului nu este deloc a "stinge" mintea și eu în general, așa cum pretindea mistica medievală, care propovăduiește absorbția a tot ceea ce este individual și special prin abstracția "Supra" -Individual" și "Unul" Este important ca întreaga esență transformată a sufletului uman, în a doua sa Natură, superioară, să fie indisolubil legată de Divinul însuși, ca acțiune unică și adevărată, care se consideră "obiectul" activității sale "Îți arătăm că Ființa veșnică este ca un om și această lume este și ea ca un om: veșnicia naște numai asemănarea ei, căci nu conține nimic altceva Eternitatea este imuabilă, altfel ar fi trecut sau trecut în altceva, ceea ce este imposibil Și așa cum vezi și simți că o persoană există, așa poți vedea și simți că există eternitate Luați în considerare omul în suflet și trup, în bine și în rău în bucurie și întristare, în lumină și întuneric, în putere și slăbiciune, în viață și în moarte Cer, pământ, stele și elemente, totul este în om, există și Treimea Divină în el Nu numi nimic care nu ar fi într-o persoană! Toate creațiile, atât ale acestei lumi, cât și ale îngerilor, locuiesc în om; cu întreaga Esență a tot ceea ce există, suntem un singur corp în multe membre, unde fiecare membru reprezintă Întregul însuși în felul și scopul său special Instruction to a Blessed Life, or the Doctrine of Religion, // Fich-te, JG Anweisung zum seligen Leben, oder Die Religionslehre, // Fichte, J G Îndrumare pentru o viață binecuvântată M , Prima lectură, p - Despre viața în treime a omului, Cap U [ Alte porți ale lumii, precum și paradisul, § - // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P - ) Philosophus Teutonicus Jakob Vöhme Individul cu adevărat este la fel de nemuritor ca supraindividul însuși, pentru că unul este de neconceput fără celălalt Acesta este "misticismul" lui Jacob Boehme Primul filozof german Trecând la studiul lui Jacob Boehme, este necesar să ne pregătim pentru scufundarea în acea adâncime "fără fund" în care a locuit marele său spirit Pentru a simți și a gândi în mod independent doar problemele care l-au ocupat, trebuie să înveți să depășești limitele nu numai ale modernului, ci și ale oricărui "context istoric" propriu-zis în general, care nu explică atât de mult măreția și sensul a oricărei metafizici, în special a Böhmianului, așa cum o întunecă Dacă această imersiune va reuși, dacă profunzimea gândirii lui Boehme devine nu numai obișnuită pentru înțelegerea noastră, ci și suficient de spațioasă pentru explicația noastră, atunci nu vom avea nevoie de o altă "imersiune" mult mai plictisitoare în detalii biografice și numeroase detalii ale istoriografiei exterioare a epocii sale contemporane, iar învățătura lui Boehme, parcă din nou trezită în propriile noastre adâncimi, ne va dezvălui ea însăși toate secretele "misticismului", atât de atractiv și inaccesibil oricărei descrieri exterioare Atunci, poate, locul acestei descrieri "exacte" superficiale va fi luat de o viziune istorică mai profundă și mai holistică a imaginii cu adevărat istorice a gânditorului și a învățăturii sale Numai pe această cale a considerației supraistorice pot fi depășite într-o anumită măsură limitările propriei noastre epoci istorice Desigur, spiritul trecutului, pe care îl presupunem atunci când începem investigația noastră despre Jakob Boehme, este întotdeauna atins doar din spiritul prezentului Orice interpretare este, de asemenea, un copil al timpului său, mai ales când evaluăm trecutul Astăzi, în ciuda numeroaselor revoluții și răsturnări științifice viitoare și deja realizate, rămânem încă în atmosfera "caracterului științific indubitabil" al așa-ziselor științe "exacte", conduse de matematică, pe de o parte, și complet discreditate" oameni kwan fokin container", adică doctrine pseudo-științifice și semi-religioase extrem de politizate, pe de altă parte Apropo de gândirea lumii în general, Boehme a devenit de neînțeles pentru noi Vorbind despre conștiința științifico-filozofică și teologico-religioasă domestică, el ne-a rămas necunoscut: între faima istorică obișnuită a numelui său și adevărata viziune asupra imaginii sale spirituale, se află un zid de deplină ignoranță a creației sale La aceasta se adaugă un stil destul de confuz al gândirii sale, precum și vagitatea terminologiei sale, pe care a elaborat-o independent, dar nu a fost finalizată și, prin urmare, nu a avut succes în termeni științifici și estetici Boehme se exprimă și, de fapt, uneori este foarte florid, dacă nu pretențios, gândurile sale împrăștiate și imaginative uimesc direct imaginația, care pentru prima dată începe să-și studieze lucrările Acest lucru se simte mai ales în primele sale ediții tipărite neadaptate din prima treime a secolului al XVIII-lea, în special în prima colecție completă a lucrărilor sale din , publicată la Amsterdam de adeptul său Hans Georg Gichtel ( - ) O mulțime de repetări, subestimari și, ca urmare, contradicții și inconsecvențe nu permit cuiva să înțeleagă și să vorbească imediat despre orice natură "științifică" sistematică a predării sale Dificultatea stării actuale a lucrurilor în sfera spirituală este de așa natură încât în filosofia rusă, contrar oricărei logici a dezvoltării și schimbării, în urma turnării politice de la sfârșitul secolului trecut, nu a avut loc absolut nicio întorsătură metodologică Fostul ideal științific al "acurateții" în așa-numitele științe naturale-matematice nu s-a epuizat încă pentru conștiința științifică a erei noastre Suntem încă pe calea metodei intuiției autentice, care este singura capabilă să depășească științific idealul "acurateții" matematice, înlocuindu-l cu idealul contemplației profunde, pătrunzând în miezul a tot ceea ce este fenomenal și fragmentat în acest sens lume Astăzi, din știință, adică În cele din urmă, filosofia și istoria filozofiei sunt deja obligate să părăsească spațiul abstract al fenomenologiei menționate mai sus a "istoricității", în care și-ar putea permite să trateze faptele și personalitățile spirituale ca obiecte moarte Astăzi, chiar și în știința matematică tradițional "exactă", se trezește din ce în ce mai clar și mai insistent o nouă cerință "estetică", și anume, în locul idealului enciclopedic catalogator al "acurateții", realizarea unui nou ideal, care are trăsături artistice Aceasta, la rândul său, implică o revizuire holistică a întregului caracter teleologic anterior al unei științe prea matematice Philosophus Teutonicus Jacob Hoeme O astfel de gândire acționează dinamic, ca acțiunea dinamică a stilului baroc Opera lui Boehme în ansamblu ar trebui înțeleasă în acest fel: ca un "baroc" întrepătruns și repetitiv de inconsecvențe și contradicții, "toți acești îngeri, spirite și calități, din care uneori capul pur și simplu ocolește" (Hegel) Aceasta a fost prima formă decisivă a rupturii cu tradiția medievală (anticizată) și cu tradiția neoclasicismului La fel ca stilul baroc, pentru a folosi limbajul lui Böhme, "spumă" și "chifă" în piatră, apoi "îngheață" într-o melodie irizată barocă, așa se întâmplă cu gândirea lui Boehme, care este opusă binecunoscutului vid al Gândirea renascentist, referindu-se la antichitate Sistemele platonico-aristotelice ale scolasticii au fost asemănate cu templele antice Reci, clare, proporționale până la ultimul detaliu, au reprezentat un triumf al arhitecturii "formal-logice" Odată cu Reforma, în gândire au pătruns elemente noi, iraționale, care, în deplină concordanță cu adevărul istoric, pot fi numite specific germane Stilul de gândire corespunde realității limbajului În Evul Mediu, savanții scriau exclusiv în latină, în timp ce oamenii de stat și diplomații foloseau franceza și apoi italiana Doar misticii și călugării mendicanți vorbeau germană pentru a fi înțeleși de oameni Și limba germană a avut o asemenea poziție până la Reformă, când în Germania au început să vadă în limba germană sensul său independent și să o aprecieze ca atare Vorbirea germană devine deja o problemă de mândrie, iar conștiința de sine națională a poporului german se naște treptat din respect și preferință pentru limba maternă Așadar, Boehme vorbește în mod conștient germană, uneori foarte clar, de dragul sentimentului său național, separându-se de influența antică a oamenilor de știință și teologi latinizați prin limba sa "naturală" germană Prin exemplul acestei relații a lui Boehme cu limba sa maternă, se clarifică și schimbarea spirituală și religioasă care însoțește schimbarea limbajului său "științific" în știința New Age Tsvdn fokin *** Două trăsături germane principale sunt inerente în philosophia teutonica a lui Böhme - integritatea și profunzimea viziunii asupra lumii Aici nimic nu putea fi adunat din cărți, compus din abstracții, sau construit după schemele iscusite ale minții, dar totul este inerent spiritului însuși și naturii sale spirituale Se poate spune că aici nu se "face" absolut nimic, ci totul trăiește și acționează după propriile legi Toate gândurile esențiale ale lui Boehme s-au născut și s-au dezvoltat tocmai din cele mai intime și originale contemplații și experiențe ale gânditorului însuși Boehme repetă constant că, pentru a-și înțelege filosofia, este nevoie de o imagine holistică a lumii, accesibilă doar unui spirit care "renunță" cu adevărat la fenomenele individuale de dragul "științei divine" a Întregului Spiritul astfel renunțat este apoi revelat "mult mai mult decât a lăsat în urmă" în renunțarea sa Căci în voința sa el posedă și înțelege doar ceva special, în timp ce în detașare el intră în Întreg ca bază a tuturor "Dacă o persoană se întoarce, părăsește egoismul și intră în voia lui Dumnezeu, atunci binele pe care l-a produs în egoism va fi eliberat de răul pe care l-a produs Isaia spune: "Dacă păcatele voastre sunt ca stacojiu și stacojiu, dar vă întoarceți și vă pocăiți, atunci le voi albi ca zăpada și un val" "Cine vrea să producă ceva perfect și bun, despre care să se bucure pentru totdeauna, trebuie să iasă din sine, adică din propria poftă, intră în devotamentul și voința lui Dumnezeu și acționează cu Dumnezeu Fiecare făptură trebuie să rămână în starea în care Dumnezeu a creat-o, altfel va acționa împotriva voinței lui Dumnezeu și se va introduce în chin O făptură creată pentru întuneric nu suferă chinul din întuneric, la fel cum un șarpe otrăvitor nu suferă chin de la otravă, căci această otravă este viața sa; dar dacă își pierde otrava și i se introduce ceva bun, atunci acest bine se va transforma în chin și moarte pentru ea Deci răul este chin și moarte pentru bine " Această dorință mistic-germanică de conectare cu Întregul este, de asemenea, o trăsătură tipică a filozofiei lui Boehme Prietenul său apropiat, cel mai învăţat om al timpului său, doctorul Balthazar Walter, a fost primul care l-a numit în limba latină Philosophus Teutonicus, se pare că Despre renunțarea adevărată, Cap , § //Jakob Boehme Christisophia, sau Calea către Hristos Traducere de Alexander Labzin SPb , "Despre renunțarea adevărată, Cap II § Philosophus Teutonicus Jakob Oeme pentru a sublinia astfel caracterul de bază al învățăturii sale, care este cel mai în concordanță cu spiritul german Dar întregul este cunoscut doar din spiritul întregului, de aceea învățătura lui Boehme ar trebui să fie întotdeauna considerată tocmai din spiritul întregii viziuni cumulative asupra lumii inerente filozofiei sale Atunci orice eveniment individual din viața sa, orice declarație individuală din lucrările sale își vor primi adevăratul sens în imaginea holistică a personalității sale Cât de important a fost acest Întreg pentru însuși Jacob Boehme, pe care a încercat cu atâta pasiune să-l atingă în cunoașterea sa despre lume și despre Dumnezeu, este dovedit tocmai de plinătatea și pasiunea personalității sale, despre care se poate vorbi ca o fuziune aproape perfectă a unui om de știință și o persoană în el Când, la vârsta de de ani, datorită "înțelegerii mistice", Jacob Boehme a experimentat pentru prima dată această străpungere a spiritului către Întreg, el a fost impregnat de sentimentul acestui Întreg până în cele mai lăuntrice ale ființei sale, astfel încât de ceva timp, prin propria sa recunoaștere, "s-a transformat în haos, în care tot ce există părea să pândească și să rămână În următorii doisprezece ani, i s-a părut imposibil să iasă din acest "haos" Acest sentiment la început indistinguibil al Întregului a început să ajungă la "auto-diferențierea" în el, dezvoltându-se treptat în definiții sau "calități" mai stabile, așa cum le numește însuși Boehme În cele din urmă, până în , acest sentiment încă nu pe deplin clar și definit a vorbit cu autoritate în el în propria sa limbă, căreia Boehme a încercat să-i dea și o expresie scrisă A fost prima lui Aproape fiecare direcție mistică din acea vreme deja cu mult înainte ca Boehme să poarte numele de philosophia teutonica, prin urmare, Dr Walther și-a numit, fără îndoială, prietenul și profesorul "filozof german", tocmai în acest sens general acceptat al întregii "filozofii germane" mistico-teologice ale acelei timp Deși acest "mod de gândire german" al lui Jacob Böhme nu ar trebui, desigur, să fie introdus printr-o risipă exagerată inutil de "germanitatea" sa din partea unora dintre contemporanii și urmașii săi imediati Pe de altă parte, până la mijlocul secolului al XX-lea trecut, învățătura lui Boehme, în ciuda caracterului ei pur german post-reformă, s-a încercat să fie conectată și cu ideile teologice ale "zeității de emanație" a neoplatoniștilor, cu gnosticismul antic, precum și cu învățăturile secrete magice și alchimice contemporane, chiar și cu învățăturile cabalistice evreiești, se presupune că sunt asemănătoare cu Boehme, mai ales în interpretarea sa a Vechiului Testament Pentru studiile contemporane cu aceste tendinţe, vezi de exemplu: Weiss, V Gnosis bei Jacob Bohme Ziirich, Edel, S Die indivi-duelle Substanz bei Bohme und Leibniz Die Kabbala als tertium comparationis fur eine rezeptionsgeschichtliche Untersuchung Stuttgart, Ivan Fokin În lucrarea sa, în "Aurora", scrisă de el în , ca într-un singur impuls inspirat, Boehme a anunțat nașterea unui nou început al filosofiei mondiale, născut dintr-o fuziune mistică cu Dumnezeu în spiritul celui mai cunoscut teogonic sufletul, împreună cu cunoașterea sa, experimentând această unitate cu Întregul și încercând să o descrie De aceea, stilul acestui prim-născut "filozof teuton" de la bun început este radical și fundamental diferit de toată filosofia vest-europeană anterioară și ulterioară "Am suportat asta timp de doisprezece ani și m-am întruchipat în mine ca un fel de supărare a spiritului, care s-a manifestat în cele din urmă în mine ca o ploaie, pe care, dacă se revarsă, o va revărsa! Așa a fost și cu mine " Era ca și cum filosoful teuton nu ar fi putut abstra de la "subiectul său de cercetare", să devină străin de acesta, pentru a descrie "obiectiv" "relevanța" și "gradul de dezvoltare a subiectului" de către alți cercetători Dar adevărul este că la acea vreme nu existau alți cercetători pe această nouă cale Din acest motiv, "clarificarea conceptuală" în sensul modern, sau "sistemul științific", nu a fost niciodată un factor fundamental în filosofia sa, ci doar parțial inerent în forma "descrierii" ulterioare a gândurilor sale, care a izbucnit de undeva din interior "ca o ploaie" * Ce antiteză a oricărei erudiții tradiționale este arătată în acest caz, se vede mai ales bine în comparația cu filosofia lui René Descartes ( - ) Deși Descartes a fost și un reformator și un oponent hotărât al învățării scolastice formale, el a trăit și s-a format ca gânditor în mediul iezuit al scolasticii catolice și știm cât de greu și uneori imposibil este să scapi de acele dogme și mai ales de acele forme și imagini ale gândirii noastre pe care de mici ne-au învățat profesorii noștri Deci Descartes, și în special filosofia europeană cartezian-spinoziană ulterioară, sunt, de fapt, cel mai izbitor opus al "metodei" de filosofare a lui Jacob Boehme și, în parte, de asemenea, al întregului idealism german ulterior Fără a înțelege această cea mai înaltă opoziție a lui Jakob Boehme față de filosofia carteziană ca fiind cea mai reprezentativă direcție a gândirii vest-europene din a doua jumătate a secolului al XVII-lea, este poate imposibil să înțelegem corect semnificația pe care a avut-o filosofia lui Boehme asupra formării și dezvoltării întregului Philosophus Teutonicus Jakob Hoeme mai departe filozofia germană a lui Leibniz, Kant, Jacobi, Hamann, Oetinger, Fichte, Schleiermacher, Baader, Schelling și Hegel, și astfel pentru întregul cadru filozofic din Germania la sfârșitul secolului al XIX-lea - prima treime a secolului al XX-lea Și în știința noastră casnică, așa-zisa "umanitare", în timp ce vom urmări încă din vremea sovietică (aproximativ din anii ai secolului trecut) un clișeu înrădăcinat, care s-a transformat de-a lungul timpului într-o prejudecată istorică și filozofică, parcă începutul a unei "noui filozofii" pentru întreaga Europă vine de la Francis Bacon, pe de o parte, și Rene Descartes, pe de altă parte, iar apoi să ignore "filozofia teutonă" propriu-zisă ca egală și în raport cu întreaga dezvoltare ulterioară a "filozofiei recente" a idealismului german, chiar și cea mai semnificativă linie de gândire europeană, apoi împreună cu o astfel de ignoranță, îi vom lăsa complet necunoscuți și pe cei mai remarcabili gânditori germani în identitatea lor cu adevărat originală și națională Pentru o înțelegere corectă a liniei germane de dezvoltare a filozofiei europene, ar trebui să înțelegem, de asemenea, că de Cartes însuși (cum și-a pronunțat uneori numele Schelling) a fost un reprezentant în primul rând al poporului francez, "race française", în cuvintele celebrului francez cercetătorii lucrării sale *** Ce distinge fundamental filosofia carteziană de "filozofia teutonă" aproape contemporană a lui Jakob Boehme? Pentru a răspunde corect la această întrebare, vom încerca mai întâi să facem o scurtă descriere a principalelor prevederi ale învățăturilor lui R Descartes În primul rând, la Descartes, spre deosebire de Jacob Boehme, de la bun început, este izbitoare absența oricărei experiențe religioase fundamentale și, ca urmare, o convingere metafizică în nevoia de integritate în general Dimpotrivă, filosofia carteziană, așa cum spune, provine din două surse complet separate și independente, care se contopesc una cu cealaltă abia în jurul anului Această bifurcare inițială a începutului în filosofia lui Descartes a fost principala și decisivă De exemplu, precum Hippolyte Taine ( - ), Etienne Gilson ( - ), Henri Gounet ( - ) Acest caracter rațional pur francez al filosofiei carteziene este complet trecut cu vederea de către istoricii noștri interni ai filosofiei Tswan Fokin un factor de incapacitate pentru tot cartezianismul ulterior de a gândi în spiritul unui singur întreg întreaga sa filozofie, care era deja lipsită la nașterea ei de un singur Prim Principiu Desigur, unitatea primului Principiu este prezentă în sistemul lui Descartes, mai ales după , altfel pur și simplu nu ar fi fost un filosof, dar pentru el apare întotdeauna ca un fel de structură creată artificial, lipsită de un singur fundament și integritate organică O astfel de construcție trebuia inevitabil să ajungă, în cel mai bun caz, doar la o metodologie de cercetare strict reglementată, vizând exclusiv obiectele și definițiile acestora Interesant este că la începutul lui Descartes, raționamentele metafizice și cele fizice sunt, de asemenea, complet divorțate unele de altele și se dezvoltă în felul lor, ca două linii paralele complet independente una de cealaltă Punctul de unificare a fost găsit ulterior de el în asumarea "creativității", și, în consecință, a simplei "continuități" a tuturor așa-numitelor "adevăruri eterne", precum și a tuturor propozițiilor adevărate ("matematice") Astfel, doctrina metafizică a lui Dumnezeu a fost combinată cu știința matematică a naturii în așa fel încât această știință a naturii a trebuit să-și justifice propria valoare și consistență din metafizica doctrinei lui Dumnezeu, și nu invers (cum era obișnuit în so- numit "ateism științific" al secolului XX) În viitor, desigur, aceste fundamente ale lui Descartes au fost interpretate foarte superficial nu numai de filosofia "proletariană" a marxism-leninismului, ci și de către adepții filozofului înșiși *** Kuno Fischer vorbește bine despre acest lucru în biografia sa detaliată și bibliografia scrierilor lui Descartes: "Descartes se teme nu numai de adversari, ci și de o școală care i-ar putea alătura și denatura creația lui; știa bine ce făceau școlile fiecărei epoci din rândul întemeietorilor lor și se temea deja de "carteziani" dinainte El avertizează în mod deschis posteritatea să nu considere nimic ca cartezian, în afară de ceea ce a scris el însuși Cei mai dăunători sunt tocmai acei elevi care nu numai că repetă, dar vor să-i explice profesorului, să-l completeze și să știu mai multe decât el însuși Sunt ca plușul care nu se ridică mai sus decât copacii care îl susțin și chiar adesea, ajungând în vârf, coboară; mi se pare că, la fel ca el, coboară, adică coboară sub nivelul simplei ignoranțe, acel gen de discipol care nu este mulțumit de părerile profesorului, dar îi atribuie tot ceea ce este posibil - permisiunea multor Filosoful teuton Jacob Schme probleme la care nu a spus nimic și, poate, nu s-a gândit niciodată Acești oameni se mulțumesc cu concepte obscure, cu care se poate filozofa foarte convenabil, vorbește foarte îndrăzneț și argumentează la nesfârșit: mi se par niște orbi care vor să lupte cu cei văzători fără să se prejudicieze pe ei înșiși și, în acest scop, merg în profunzimile un subsol complet întunecat; ar trebui să se bucure că nu-mi public principiile filozofiei, pentru că sunt atât de simple și evidente, încât dacă aș face asta, aș deschide, ca să zic așa, ferestrele și aș lăsa lumina să intre în subsolul în care au coborât să lupte " Descartes se străduiește încă de la început să construiască o filozofie care să poată dovedi existența unui Dumnezeu absolut liber și necondiționat atotputernic și, prin aceasta, să justifice metafizic credința religioasă, care era în general caracteristică absolutismului ecleziastico-politic francez de atunci Totuși, pe de altă parte, Descartes caută și să fundamenteze acele principii care au stat ulterior la baza fizicii moderne, din care, datorită lui, sunt în cele din urmă alungate așa-numitele cauze finale (causae fînalis), astfel încât să devină posibilă judeca originea naturii si tot ceea ce se intampla in natura deja pur mecanicist, pornind numai din cauze efective (causae efficientes) si exclusiv pe baza unui calcul matematic exact, fara a recurge la vreo teleologie, i e fără un concept metafizic al scopului Așa a fost întreaga scientia nova, începând deja cu Galileo Galilei ( - ) Prima întâlnire a lui Descartes cu metafizica a avut loc în școala iezuită sub forma unui tomism strict Toma d'Aquino ( - ) a fost astfel primul profesor al gânditorului francez Conform acestei doctrine, orice gândire metafizică, legată de credință, ar trebui să conducă la teleologia aristotelică și la venerarea metodei discursive a considerației Și deși aici nu a fost apreciată orice contemplație mistică sau chiar intuitivă, totuși, conform acestei înțelegeri iezuite, adevărata metafizică trebuie totuși să fie, aparent, în total contrast cu orice știință mecanică și matematică a naturii Iezuiții erau conștienți că o înțelegere strict mecanicistă a naturii conduce concluziile metafizice ale unei astfel de fizici doar la Cartea Viața și scrierile lui Descartes // Fischer, K Descartes SPb , S kwan fokin ateism Astfel, de mic, Descartes, aparent, a căutat să îmbine premisele abstract acceptate ale filosofiei dominante cu înțelegerea modernă a științei naturii, pentru a depăși viziunea metafizico-teologică, pe de o parte, și considerația mecanicist-ateistă a natura, pe de altă parte, pentru a depăși aceste unilateralități pentru a construi o nouă filozofie în care metafizica liberă din punct de vedere teleologic ar fi compatibilă cu știința naturală mecanicistă și non-atee *** Abia acum devine posibilă separarea definitivă a lumii extinse (res extensae) de lumea imaginabilă (res cogitantes) și interpretarea lumii lucrurilor extinse pur mecanic, adică fără nicio presupunere a cauzelor țintă Pe de altă parte, tocmai datorită metodei matematice și a "ideilor înnăscute" folosite în acest proces, cunoașterea lumii corporale este doar mai ferm înrădăcinată în doctrina lui Dumnezeu, astfel încât orice știință naturală ateă se dovedește a fi mai contradictoriu, cu atât folosește mai mult Pentru detalii, vezi: Kuno lui Fischer Descartes, viața lui, scrierile și învățăturile SPb , - În capitolul "Despre a doua ședere a lui Descartes la Paris" din până în , Fischer, vorbind despre Oratoriu și profesorii săi, notează că aici Descartes ajunge la concluzia că "orice adevăr poate fi descoperit doar cu ajutorul gândirii metodice și trebuie să-i reziste testului Toate acestea au făcut cea mai mare impresie pe Kara Nal a Berulle Într-adevăr, Descartes a primit sprijin pentru această nouă viziune holistică în jurul anului tocmai în Oratoriu, datorită cardinalului Pierre de Berulle ( - ) și studentului său Guillem Gibiof ( - ) Exemplul oratorienilor i-a arătat tânărului Descartes posibilitatea nu a unei metafizici tradiționale iezuite tomist-aristotelice, ci a unei metafizici construite pe principiile învățăturilor lui Augustin și ale neoplatoniștilor, i e o astfel de metafizică, care, pe de o parte, ar permite o separare ascuțită a lumilor corporale și spirituale și, pe de altă parte, ar face posibilă recunoașterea "înnăscutului", adică idei venite de la Dumnezeu, fără a presupune aceste idei în natură însăși ca cauze finale imanente Berulle, continuă Fischer, "a recunoscut în Descartes mintea care a deschis noi drumuri și a fost chemată să reformeze filosofia, a recunoscut în el un reformator al științei care ar putea fi pentru Franța ceea ce Bacon a fost pentru Anglia, într-o conversație privată l-a obligat literalmente să scrie și publică un eseu despre metoda lui Sugestia unei astfel de persoane ar fi trebuit să-l întărească pe filosof în intenția deja maturată de acum înainte de a-și dedica viața în întregime prezentării operei sale - Chiar acolo K Fischer, p Filosoful teuton Jakob Oem ajutor matematic Numai de la stabilirea acestei propoziții pornește în mod corespunzător cartezianismul Formarea ulterioară a "metodei carteziane", dovada existenței lui Dumnezeu, doctrina judecății, teoria materiei etc - toate acestea nu au avut nevoie decât de o extindere treptată a cadrului stabilit în iarna anilor - în pentru a crea în sfârșit "filozofia carteziană", așa cum o cunoaștem noi Dar oricât de complet ar părea rezultatul final, tocmai construcția ulterioară a filozofiei lui Descartes, compilată într-o ordine strictă, se dovedește totuși a fi doar un întreg construit artificial În locul unui Întreg dezvoltat organic, născut dintr-un singur principiu fundamental și convingere religioasă, s-a obținut o construcție foarte compromisă, care a primit ulterior denumirea de "înțelepciunea vieții" Și aici se poate ghici deja baza ulterioară a diferenței fundamentale dintre stilul inteligenței strălucitoare, dar încă superficiale a marelui francez Descartes, din profunzimea organică originală și "întunericul" noii gândiri germane a lui Jacob Boehme *** Gândurile teologice pe care Descartes le întâlnește în Oratoriu și pe care le transformă mai târziu pentru propria sa aplicație aduc, parcă, opiniile sale metafizice și fizice separate anterior într-un singur canal Cu toate acestea, construcția teologică este atât de vag legată de caracterul de bază al gândirii lui Descartes încât se dovedește a fi în esență externă Descartes nu menționează aproape deloc această componentă teologică a filozofiei sale în textul lucrării sale principale, Elementele filosofiei ( ) Chiar și ceea ce explică el în detaliu în doctrina sa despre Dumnezeu (de exemplu, în Meditațiile sale asupra metodei, ) nu este de acord cu caracterul general al sistemului său Kuno Fischer a subliniat corect esența problemei autenticității de sine și a lui Dumnezeu la Descartes: Propoziţia "Deus cogitatur, ergo Dens est" trebuie să devină la fel de sigură ca şi propoziţia "cogito ergo sum" Metoda necesită o legătură deductivă a adevărurilor, de aceea trebuie să existe o legătură directă clară între aceste două propoziţii, şi întrucât propoziţia "cogito" este de nezdruncinat, atunci trebuie înțeles ca baza propoziției "Deus cogitatuf " Concepția noastră despre Dumnezeu este necesară dacă este conținută direct în concepția despre propria noastră ființă gânditoare și ne este dată prin ea, dacă conștiința noastră de sine și conștiința lui Dumnezeu Ivan Fokin două laturi ale aceleiași contemplații, care sunt legate între ele exact în același mod ca dreapta și stânga, sus și jos Această legătură între "cogito" și "Deus cogitatur", între certitudinea de sine și certitudinea lui Dumnezeu, este un punct de dovedit și elucidat, fără de care învățătura lui Descartes va rămâne de neînțeles Este imposibil, așa cum se întâmplă de obicei, să înțelegem și să expunem această doctrină în așa fel încât să promite mai întâi o metodă, apoi să nu-și țină promisiunea, ci să facă un salt de la principiul siguranței de sine la principiul cauzalității și în continuarea dovezii ontologice a existenței lui Dumnezeu, deduce unele dintre proprietățile sale din existența lui Dumnezeu, inclusiv adevărul, și apoi trece cu îndrăzneală la cunoașterea lucrurilor Dacă s-ar fi întâmplat așa cu dezvoltarea ideilor lui Descartes, atunci nu ar fi existat un progres metodologic, iar obiecția lui Epistemon ar avea deplină forță, că cu poziția de certitudine de sine nu s-ar clinti: "Chiar, minunată cunoaștere! Ai o metodă care îți permite să pui la îndoială totul pentru a nu te împiedica și, prin urmare, marchezi timpul într-un singur loc fără să faci un singur pas înainte!** Epistemon spune asta ce-i pune Descartes în gură! Filosoful cunoștea această obiecție Pentru a descoperi evoluția metodică a gândirii de la certitudinea de sine la certitudinea lui Dumnezeu, este necesar să înțelegem poziția primului - "cogito** sau "sum cogitans" - tocmai în sensul pe care îl are în vedere filosoful Nevoia de adevăr necesită introspecție, ceea ce duce la concluzia că suntem într-adevăr înșelați în atâtea cazuri - și, prin urmare, poate în mod constant - că nu avem niciun motiv să credem că vreuna dintre opiniile noastre este adevărată, ci, dimpotrivă, suntem într-un stare de deplină incertitudine și complet lipsită de adevăr Pe această autocunoaștere se bazează acea îndoială atotcuprinzătoare, care admite posibilitatea înșelăciunii în toate cazurile fără excepție și recunoaște clar că ne lipsește adevărul Îndoiala carteziană nu este altceva decât certitudinea acestui defect, această imperfecțiune intelectuală pură a noastră Într-unul și același act, îndoiala ne dezvăluie atât natura noastră gânditoare, cât și inteligența noastră imperfectă Nu degeaba "cogito ergo sum" urmează direct din "de omnibus dubito*" Ființa a cărei ființă îmi este imediat aparentă sunt eu însumi; ființa căreia mă îndoiesc cu totul de posesia adevărului și de a cărei superioritate intelectuală sunt complet înșelată, sunt și eu însumi Cine nu vede în "cogito" cartezian, în această expresie de sine stătătoare a propriei gândiri, în același timp (care se referă la starea actuală de gândire) recunoașterea sărăciei intelectuale complete, nu înțelege ce este sensul propoziției menționate mai sus și nu îi cunoaște nici tema, nici originea Certitudinea de sine a propriei noastre ființe gânditoare provine din îndoială și este impregnată de convingerea că gândirea noastră este lipsită de cunoaștere, lipsește adevărul și este imperfectă Philosophus Teutonicus Jacob Röhme A-ți cunoaște propria imperfecțiune înseamnă a te strădui spre perfecțiune și, prin urmare, a o reprezenta Ideea de perfecțiune este, așadar, în mod necesar și imediat legată de actul care ne constată imperfecțiunea și chiar conținută în acesta Aceasta este tocmai legătura profundă și acum evidentă dintre "cogito" cartezian și "Deus cogitatur'*" * În viitor, gândul la Dumnezeu nu joacă deloc niciun rol pentru Descartes, mai ales după ce, grație "adevărului divine", el a găsit un refugiu pentru a avea încredere în cunoștințele noastre clare și evidente, mai ales pentru a ne împuternici percepția asupra lumii corporale Pentru a parafraza un binecunoscut aforism al contemporanului lui Boehme și vestitor al noii filosofii empirice Francis Bacon ( - ) , putem spune că filosofia carteziană în dezvoltarea ei ulterioară pare să se îndepărteze de Dumnezeu, și să nu se apropie de El Drept urmare, fervoarea religioasă a oratorienilor dispare în cele din urmă odată cu Descartes Nicăieri în scrierile sale nu ajunge la o "experiență" reală a realității lui Dumnezeu, menționând doar "ideea lui Dumnezeu", care are pentru el sensul rațional (sau "conceptul") de identitate abstractă Același lucru este valabil și pentru "dovezile sale de existență a lui Dumnezeu", care sunt raționamente pur raționale, care nu au nimic de-a face nici cu o trezire religioasă interioară, nici cu o "renunțare la sinele egoist și cu voință proprie", sau cu un "adevărat egoism predarea" întregului suflet lui Dumnezeu În această atitudine fundamental diferită față de religia lor și față de credința lor a geniilor germane și franceze din secolul al XVII-lea, se poate observa și acea opoziție profundă între gândirea franceză și cea germană, care a apărut în filosofia de la sfârșitul secolului al XVIII-lea - mijlocul secolului al XIX-lea Și nu numai Descartes, ci chiar și credințele religioase ale oratorienilor sunt cu totul altfel decât "experiența" realității lui Dumnezeu în Kuno Fischer Descartes, viața lui, scrierile și învățăturile SPb , S - "Studiul superficial al filozofiei", spune Bacon, "îndepărtează pe cineva de Dumnezeu; în timp ce un studiu profund al ei îl aduce pe cineva mai aproape de El La fel și cu Johannes Kepler ( - ) întreaga contemplare a Naturii este cu totul diferită decât la Descartes Toată contemplația "științifică" a lui Kepler se naște în primul rând din adâncul credinței sale religioase Datorită acestei contemplări a "naturii", o persoană, potrivit lui Kepler, ar trebui să vină în mod natural la Dumnezeu Ivan Fokin Jacob Boehme În școala franceză a oratorienilor, numai ceea ce Luther numea "teologia glorificării" (theologia gloriae), el considera o relaxare inacceptabilă a credinței religioase și a luptei vitale Și deși Descartes a secularizat aproape complet gândirea religioasă a profesorilor săi oratorieni, trecând la uitare tocmai "geocentrismul" acestora, atribuind gândirii lui Dumnezeu doar o semnificație tranzitorie în fundamentarea sistemului și alegerea poziției cogito ("cred") ca Punctul de plecare metodic al considerației sale, așadar, stabilirea începutului filosofiei sale este doar "antropocentrismul" (care, desigur, el nu a coborât încă la un empirism atât de vulgar ca în "antropologia modernă"), și nu "teocentrismul" Doar romano-catolica, predominant iezuită theologia gloriae, și nu teologia cruciș luterană germană, ar putea suferi o astfel de secularizare tocmai în filosofia carteziană Boehme însuși a exprimat acest contrast (adică, desigur, nu Descartes și nu oratorienii, cu care nu era familiarizat din cauza condițiilor istorice): Cardinalul Pierre de Beroulle ( - ) a trăit aproape aceiași ani ca Jacob Boehme ( - ) Ambele învățături sunt, de asemenea, denumite în mod obișnuit "misticism" Ambele necesită "uitare de sine" religioasă Numai Jakob Böhme vorbește despre aceasta ca "renunțare", iar Berul ca "uitare completă a lui însuși și a tot ceea ce există" (parfait oubii de rnoi-tete et de tous etats) Dar tocmai această cerere a lui Berul de dezgust sau renunțare și la propriile experiențe arată că "geocentrismul" oratorian este ceva cu totul diferit de "pietatea" lui Jakob Boehme Gânditorul german cere o "renunțare" preliminară tocmai ca o experiență profundă a propriilor răsturnări, o luptă cu frica, nevoia și disperarea Doar dintr-o astfel de suferință se naște în noi "viața cea mare"; căci, așa cum a spus deja tânărul Luther în Disputa de la Heidelberg ( ), nu există acces direct la Dumnezeu, deschis prin cunoașterea faptelor Sale (manifestus ex operibus), ci doar prin cunoașterea a ceea ce este ascuns în suferințele Sale ( absconditus in passionibus) Potrivit lui Jakob Böhme, doar în experiența interioară a omului "în furtună și vreme rea, în rușine și ridicol" renaște forma sufletului, pe care Luther a afirmat-o drept "teologia crucii" (theologia cruciș) Philosophus Teutonicus Jacob Oyome "Spiritul trebuie pus la încercare de Cruce și de întristare", spune el în mod confesiv în Aurora sa, "și nu aveam lipsă de atacuri corporale, dar am fost mereu forțat să mă luptă " Numai pătrunzând până în această profunzime a deosebirii religios-metafizice dintre credință și convingere se poate înțelege diferența fundamentală dintre philosophia teutonica Din aceeași diferență se poate explica și "filozoful teuton" Jakob Boehme, fără a acorda o atenție prea mare gândurilor și prevederilor individuale ale "filozofiei teutonice", bazate pe teologia cruciș luterană - "teologia Crucii" Aurora, Capitolul XXV Vom acoperi corpul nașterii stelelor, adică întreaga astrologie, sau întregul trup al acestei lumi, § // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea Moscova: ed Musaget, Traducere de Alexei Petrovsky S Ivan Fokin A Doctrina zeului triun, natură și om i "Poarta a șasea" Autorul german, Jakob Boehme, care a trăit în urmă cu două secole și care a fost considerat de contemporanii săi drept cel mai eminent dintre toți filozofii ale căror lucrări erau îndreptate către Divin, a lăsat în numeroase scrieri (în aproximativ treizeci de tratate diferite) cele mai uimitoare și descoperiri excepționale referitoare la natura noastră originală; sursa răului; esența și legile celuilalt; originea sarcinii; ceea ce el numește cele șapte "roți" sau forțe ale naturii; originea apei; natura crimei îngerilor întunericului; același lucru despre o persoană; despre metoda de acceptare de către Eternal Love, pentru restabilirea unei persoane în drepturile sale; etc Cred că voi face un serviciu cititorului, sfătuindu-l să se familiarizeze cu acest autor; sfătuindu-l însă să se înarmeze cu răbdare și curaj, ca să nu-l respingă din cauza formei neobișnuite a muncii sale; din cauza caracterului extrem de obscur al subiectelor la care se referă; și din cauza dificultății pe care autorul (prin propria sa recunoaștere) a întâmpinat-o în exprimarea ideilor sale, pentru că multe dintre problemele luate în considerare nu au denumiri similare în limbile noastre obișnuite În plus, autorul german, Jakob Boehme, ale cărui prime două cărți le-am tradus, Aurora ( ) și Despre cele trei principii ale ființei divine ( ), va completa ceea ce lipsește din expunerea mea Louis Claude de Saint-Martin, "Ghidul omului spiritual" * Venind pentru prima dată la studiul philosophia teutonica a lui Jacob Boehme, experimentăm, în cuvintele lui Hegel, un "sentiment ciudat" care uneori se limitează la nedumerire Philosophus Teutonicus Jacob Hoehme "Trebuie să fie bine familiarizat cu ideile sale pentru a găsi adevărul în acest mod extrem de confuz de prezentare " Stilul de gândire al lui Jakob Boehme, ideea sa de limbaj nativ "natural" reprezintă prima provocare serioasă a gândirii discursive carteziano-raționale în filosofia europeană a timpurilor moderne, care a fost pe deplin realizată și a avut loc numai în dezvoltarea ulterioară a limbii germane idealism Om lingua teutonica To lingua naturae La dificultatea de a studia "filozofia teutonă" a lui Jacob Boehme, se adaugă o expunere obscure a limbii sale speciale teutonice, formând căreia, el împrumută parțial material din vechiul misticism german medieval (în mod tradițional latin) și acționează parțial ca autor al cuvinte și fraze noi, greu de înțeles, necesare pentru exprimările celor mai profunde gânduri și contemplații care erau complet necunoscute până atunci și, prin urmare, ceea ce trebuia să cunoască și să proclame nu corespundea prea mult cu niciuna dintre metodele de prezentare cunoscute până atunci Nici în mistica anterioară germană a Învățătorului Eckhart, Suess și Tauler, nici în lucrările "vindecătorului miraculos" Paracelsus, nici în noua mistică luterano-reformatoare a lui Weigel, și cu atât mai mult în teologia sa bisericească protestantă contemporană, prin acel timp deja complet stagnat în forme clericale imobile ale ortodoxiei pseudo-luterane - nicăieri Boehme nu a găsit o formă lingvistică suficient de elastică pentru experiența sa spirituală vie și cunoașterea spirituală Din acest motiv, a împrumutat mijloacele limbajului său, precum și unele forme ale construcțiilor sale, de la eminentii săi predecesori Întrucât acest lucru nu a fost suficient (căci nu a împrumutat deloc de dragul de a emite gândurile altora ca ale sale, ci de dragul unei mai bune prezentări a gândurilor sale), a considerat posibil să folosească realitatea ca concept, luând-o de asemenea din toate celelalte domenii care nu intrau decât în interesele științei de atunci Deci, stările de spirit sunt adesea asociate cu el cu alchi Hegel G W F Prelegeri despre istoria filozofiei Berlin, / Vezi: Hegel GWF Prelegeri despre istoria filosofiei Volumul Sankt Petersburg, Partea a treia Noua filozofie Jacob Boehme (p - ) S Shang f KUH cu simbolism mistic (signatura rerum), conținutul biblic cu teorii astronomice și gândirea "conceptuală" care apare uneori este aproape întotdeauna îmbrăcată și chiar trece în imaginile creștine timpurii ale Vechiului și Noului Testament, Astfel, după prima cunoaștere, lingua teutonica a lui Jakob Boehme pare mai degrabă a fi un fel de abilitate internă a spiritului său "de foc de lumină", încercând să îmbrățișeze și să lumineze totul în adâncul întunecat și fără fund al contemplației sale teutonice, având timp să se exprimă și se creează numai într-un amestec arbitrar combinat de zone din exterior aparent neînrudite Uneori poate părea că studentul scrierilor sale are nevoie, așa cum ar fi, deja în prealabil să "posede" organul gândirii sistematice universale, pentru a pătrunde în construcțiile sale mistice, printre toate aceste ambiguități și "amestecuri" cu adevărat descoperi prevederile acelei limpezimi a spiritului și acelei certitudini a cunoașterii, care sunt atât de familiare gândirii cartezian-raționaliste moderne Dar printr-o astfel de abordare, se poate scăpa ceva esențial și primordial, de care Philosophus Teutonicus își amintește constant Căci, în ciuda acestei aparente depășiri a "întunericului" și "obscurității", după o oarecare digresiune și o pauză mentală făcută izolat de lumea gândirii sale figurative, de-a lungul timpului descoperi din nou că aceste idei "întunecate" și imagini "obscure" în viitorul nepermis "prin poarta îngustă" până la adevărata profunzime a gândirii sale speculative; numai prin scufundarea din nou și din nou în spiritul eteric al ideilor lui Böhm, renunțând complet, dacă este posibil, la legile obișnuite ale gândirii latino-romane clare și lineare de dragul adâncimii nopții nord-germane, după un timp începi să descoperi revelația exclusiv interioară a Înțelepciunii Eterne și ceea ce este în ea "confuzia" părea la început atât de străin și eterogen, servește în mod surprinzător în cele din urmă la clarificarea noului conținut original Este necesar doar să încercăm, împreună cu cuvintele limbajului lui Boehme, să reținem și propriile contemplații și "consonanțe" despre care vorbește, iar dacă acest lucru reușește, atunci cineva se minunează involuntar de adâncimea fără fund, clar contemplată, a "Ochiului lui" Dumnezeu", contemplând care nu mai interferează cu nicio neajunsă a stilului literar "barbar" și a formării cuvintelor Și așa cum se întâmplă aproape întotdeauna în filosofia germană Philosophus Teutonicus Jakob Oyome timpurii moderne, sentimentul religios vine în ajutorul înțelegerii raționale exterioare: "Așadar, înțelegeți-ne corect: nu primim în Împărtășanie o altă făptură cu suflet nou, nu! Noi primim doar Trupul lui Hristos (care umple raiul) în sufletul nostru, care este deja de la început o creație veșnică: sufletul mănâncă Trupul lui Hristos și bea Sângele Lui, care umple raiul și din ceea ce primește și mănâncă sufletul , corpul lui crește În acest trup, sufletul locuiește în mâna lui Dumnezeu și cu acest trup poate trece prin focul mâniei lui Dumnezeu fără durere la sfârșitul lumii! Și așa cum acest foc nu se atinge de Hristos în Treime, tot așa nu se va atinge de noi, căci focul este îmblânzit de Dumnezeu și blândețea noastră și se transformă într-o dorință ascendentă de iubire în noi, astfel încât focul și arderea noastră în noi sunt o singură dorință de iubire, căci focul devine strălucirea Majestății lui Dumnezeu! Și astfel rămânem în Dumnezeu și suntem copii ai lui Dumnezeu, aleluia, aleluia, aleluia!" Căci limba teutonă a lui Jacob Boehme se bazează pe experiența interioară a cunoașterii și dezvoltării în "Universitatea" propriului său suflet profund, propriul său mare Sine, care a depășit orizontul limitat și finit al lumii moderne înconjurătoare: o istorie vie a relației sale cu Dumnezeu, descrisă de el drept "fierberea intra-divine" Și stările care sunt strâns adiacente acestui proces intra-divin și, în același timp, propriul său proces spiritual, pretutindeni - "în toate lucrurile, în lemn , pietrele, pământul și elementele, precum și în om" ^ - au propriile corespondențe, pe care Boehme le numește calități ( calificate) "Calitatea", spune el, "este mobilitatea, fluxul sau impulsul fiecărui lucru " * Mai mult, calitățile sunt în primul rând inerente lui Dumnezeu însuși Pentru că Dumnezeu Tatăl, potrivit lui Boehme, nu stă deloc undeva "pe cer" și nu merge "deasupra cerului", ca Soarele, descriu mecanic Despre viața în treime a omului, Cap XIII Despre legămintele vrednice ale lui Hristos, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p - ) "Aurora, Cap XIX Despre cerul creat și despre imaginea pământului și apei, precum și despre lumină și întuneric, § / Jacob Boehme Aurora, sau Zorii în ascensiune M , S Aurora, Ch I Despre studiul Ființei Divine în natură, § și următoarele //Jakob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M S kwan fokin peste pământ cercul său Nu, Dumnezeu Tatăl este un proces etern viu de generare și înțelegere pe Sine însuși și, prin urmare, El experimentează Chinul (Qual) în Sine, asemănător cu cel care însoțește orice naștere în general în această lume, izvorât inițial din Crăciunul veșnic, pe care Boehme și el numește "devenirea calități" (ігі/уп/ігэп), identificând astfel sensul cuvintelor Qual (făină), Quelle (sursă) și Qualităt (calitate) "În general, Boehme - notează Hegel în prelegerile sale din , - întrucât Dumnezeu este TOTUL pentru el, a luptat pentru a înțelege principiul negativ, răul diavolul - în Dumnezeu și din Dumnezeu, pentru înțelegerea lui Dumnezeu ca Ființă Absolută, această luptă creează întregul caracter al scrierilor sale și servește drept izvor de chin pentru spiritul său De aici și necesitatea unei atitudini mentale deosebite la citirea scrierilor lui Boehme, în care înțelegerea și asimilarea lor să fie realizabilă încă din prima tinerețe, când gândirea proaspătă nu a fost încă împinsă în menghina formulelor logice ale amintitului raționalism vest-european? Desigur, aici depinde mult de caracteristicile și talentele individuale ale discipolilor și adepților spirituali ai filozofului teuton, dar, cu atitudinea corectă, o întâlnire spirituală cu ideea Înțelepciunii Eterne - Sophia - va lua cu siguranță loc în limba lui, chiar și în traducerea rusă Căci, în contact cu un spirit atât de puternic, cu nobila "infecție" și curgerea (Inqualieren) a calităților sale "intonatoare" (Qualităten) în propriul spirit, nu doar "cuvintele" pătrund în conștiință, ci și creația și adormirea în conștiință propriile noastre profunzimi sunt întruchipate Contemplarea intelectuală vie, deschisă din "centrul" profunzimii eterne a Abisului divin Și atunci urechea noastră va capta "sunete" și "tonuri" neauzite până acum pentru a se contopi prin ele cu toate cele "șapte spirite imprecise" (Quellgeister) ale Divinității însăși Gggel G VF Prelegeri despre istoria filozofiei Volumul , Sankt Petersburg, S ■ Dar totuși, probabil, această dispoziție este mai potrivită cu o vârstă matură, când, deziluzionat de metoda discursivă care este universal dominantă în știință, Sinele nostru necondiționat refuză să se gândească la realitatea externă a acestei lumi ca la ultima etapă a ființei noastre originare și trainice, când divinul ca gând pur devine singura și adevărata realitate rațională a tot ceea ce există în natură și în spirit Philosophus Teutonicus Jacob Schme "Pentru că numai să înțelegi exact limba ta maternă", spune Boehme, "vei găsi în ea aceeași bază profundă ca în ebraică sau latină, deși oamenii de știință se laudă cu ele ca niște fecioare nebune; nu inseamna nimic, stiinta lor este acum pe panta Duhul mărturisește că chiar înainte de a veni sfârșitul, un alt laic va ști și va înțelege mai mult decât știu cei mai inteligenți oameni de știință astăzi: căci porțile raiului s-au deschis; iar cine nu numai că se orbește, le va vedea cu adevărat " "O declarație nemaiauzită până acum în lumea științifică a perioadei moderne timpurii!" În esență, întreaga autoritate științifică tradițional acceptată și exclusivitatea "starii științifice" în domeniul cunoașterii și înțelepciunii este pusă în discuție aici, deoarece se anunță că prin aprofundarea în limba maternă, acele relații încă secrete ale lui Dumnezeu cu lumea și omul, care caută să cunoască "orice minte învățată și cercetătoare" Această afirmație a lui Boehme indică, de asemenea, o întorsătură decisivă în domeniul științei pe calea cunoașterii: de acum încolo, nu sunt cei de știință "academicieni" care ies în față, nu acești profesori "onorați" plictisitori, interpreți profesioniști ai altora înțelepciune, dar fiecare minte sinceră, chiar și mintea celor "neinițiați", dar străduindu-se sincer să cunoască adevărul omului! Toată această inimă credincioasă îi este dedicată întreaga Aurora sau Zorii din Înălțare Nu întâmplător Boehme continuă să repete că filosofează doar pentru "simplu", adică cititori curați la inimă și la voință Poate că este, în general, posibil să se afirme că, în ciuda rezultatelor uimitoare ale observațiilor sale despre om și natură, ca despre "creația" lui Dumnezeu, Boehme în "Aurora" sa nu este de fapt un cercetător al naturii, nu un "astrolog" dar interesul său se întemeiază, înainte de toate, pe aspectul teologic al germanului pe care îl folosește - "mamă" - limbaj, adresată substanței simple a sufletului popular abia eliberat al compatrioților săi Doar intenția de a dezvălui și a arăta întregului creștinism Fundația Divină Triune Primordială a Universului determină direcția principală a căutării sale spirituale Aurora, Ch VIII, § //Jakob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S Ivan Fokin Paracelsus Liber scripturae și liber nature Prima manifestare directă a lui Dumnezeu pentru Boehme este Creația Sa, adică natura (Natur) Creația este întruparea lui Dumnezeu, prin urmare, Dumnezeu este revelat în creația sa "Dumnezeu este Unul și Baza tuturor", spune Boehme în On the Choice of Grace ( ), "Ochiul tuturor ființelor, cauza oricărei esențe " Viața sfântă a lui Dumnezeu nu s-ar fi descoperit fără natură, fiind în tăcerea veșnică Cu toate acestea, "Natura este doar un instrument al Eternității liniștite, cu care formează, creează și distruge și, prin aceasta, se cuprinde în Împărăția Bucuriei " Dacă Dumnezeu este revelat în creație, atunci cunoașterea acestei creații vine de la om, deoarece omul este cel care reprezintă desăvârșirea și "coroana" în Cartea Naturii (liber naturae) În Biblie, aceasta își are baza în faptul că omul a fost creat "după chipul și asemănarea lui Dumnezeu " Prin urmare, potrivit lui Boehme, adevăratul original al Cărții lui Dumnezeu rezidă în omul însuși Cartea, spune Boehme, în care rezidă toate secretele, "Cartea Ființei tuturor ființelor", este Omul însuși La urma urmei, Omul este "Chipul lui Dumnezeu", prin urmare, în el locuiește și Marele Sacrament Numai Revelația aparține "Duhului lui Dumnezeu " Deoarece natura dăruiește omului Despre alegerea milei sau Despre voia lui Dumnezeu asupra oamenilor, Cap II Despre Originea Cuvântului veșnic rostit al lui Dumnezeu și despre Revelația Puterii lui Dumnezeu, i e despre natură și calitate, § și urm //Jakob Bohme De Electione Gratiae, oder Von der Gnadenwahl, oder dem Willen Gottes iiber die Menschen, Cap II, § și urm Despre alegerea milei, Cap II § //Jakob Bohme Vom Gnadenwahl, Cap II, § Prima carte a lui Moise (adică Geneza [Facerea Devenirea]) Această idee pătrunde în întreaga lucrare a lui Jacob Boehme' Mysterium mag-pit, În general, toată mistica germană medievală, chiar înainte de Boehme, a fost caracterizată de o atitudine față de inima și sufletul unei persoane, în ceea ce privește locul în care are loc întâlnirea cu Duhul şi Fiinţa lui Dumnezeu Inima, spunea în special Sebastian Frank ( - ), este locul în care are loc influența Spiritului ("inspirație", inspirație), datorită căruia se poate ajunge la adevăr fără a recurge la învățarea cărților "Inima credinciosului - spune Frank în Paradoxa sa ( ), - există Philosophus Teutonicus Jakob Hoeme prilejul (cu ajutorul Duhului) de a pătrunde în tainele lui Dumnezeu, în măsura în care Cartea Sfintelor Scripturile (liber scripturae, Biblia propriu-zisă) sunt completate de Cartea Naturii (liber naturae) Aceasta este, în limbajul lui Kant, atitudinea lui Boehme față de premisele inițiale și "sursa cunoașterii" Această poziție inițială a fost pregătită pentru întregul sistem de teologie, filozofie, științe naturale și alchimie de către Boehme în primul rând de Theophrastus Paracelsus ( - ), care a dezvoltat și în mare măsură doctrina semnăturii tuturor lucrurilor și a fost primul care deschide calea către "limbaj natural" Dumnezeu, conform doctrinei semnăturii, la fel ca natura, se străduiește pentru Auto-revelație Natura este în continuă dezvoltare, este îmbrățișată de numeroase forțe dinamice, în semnătura cărora ea reprezintă deja, parcă, potențialul de interpretare a esenței sale divine Acest lucru este evident în Creația însăși, așa cum este dat în Cartea Genezei, unde Creația este "cuvântarea lui Dumnezeu", adică Verbul sau limbajul lui Dumnezeu Semnăturile, potrivit lui Paracelsus, ar trebui considerate "semne ale naturii", adică în esenţă ca semnele unei limbi Conform acestei concepții teologice, întreaga Creație divină a lumii este privită ca Cuvântarea lui Dumnezeu Astfel, cu mult înainte de Boehme, Paracelsus a încercat să fundamenteze doctrina semnăturii (adică semnatura) "Cât de minunat ne învață lumina naturii prin forma exterioară să cunoaștem inima interioară a lucrurilor; aceste cunoștințe trebuie doar transformate în artă!"* o tipografie vie a Duhului Sfânt și o bibliotecă esențială în care sunt păstrate toate cărțile și Biblia și în care sunt scrise și publicate toate cărțile adevărate " Aceasta este calea interioară tipică misticismului german medieval și al Reformei, deoarece semnifică un fel de "întronare" a sufletului ca o Carte în care sunt consemnate toate secretele și care este în esență egală cu toate bibliotecile Așa era climatul spiritual din partea de nord a Europei, în care au început să prețuiască nu doar o "minte" abstractă sau "rațiune" ("rațiune"), ci o singură combinație de spirit, suflet și inimă Paracelsus descrie în general Cartea Naturii într-un mod destul de ciudat "Toate creaturile", spune el, "sunt literele creației, prin care se poate citi cine este o persoană " Cartea Naturii este astfel, după Paracelsus, citibilă doar cu ajutorul unei semnături care desemnează toate lucrurile după esența lor, adică într-un fenomen exterior exprimă esenţa lor interioară Se dovedește că "externul" nu este ceva întâmplător, ci este o formă caracteristică care explică "internul" însuși, adică suflet Astfel interiorul se exprimă în exterior Ivan Fokin Semnăturile, potrivit lui Paracelsus, compensează mutitatea naturii, deoarece o persoană care este capabilă să le citească în conexiunea lor spirituală semiotică le cunoaște semnificația interioară Apoi "vede prin ele" și pentru el este "ca și cum ar vorbi cu un cer supranatural" Cunoașterea naturii în semnele ei misterioase înseamnă înțelegerea lucrurilor naturale în sensul lor transcendent, adică în contextul lor "semiotic" supranatural Această cunoaștere, desigur, presupune deja "iluminarea" (sau "iluminarea") mistică a lui Dumnezeu "Toate ceea ce se spune, se scrie sau se învață despre Dumnezeu, pare să facă ecou predecesorului său Boehme - fără cunoaștere a Semnăturii, este tăcută și nu are sens; căci se realizează numai din visarea istorică, din buzele altora, motiv pentru care mintea, fără cunoaștere adevărată, devine mută și surdă Numai atunci când Semnătura este revelată Duhului, el înțelege ceea ce a fost spus de Gura celuilalt înțelegând în continuare modul în care spiritul din esență s-a deschis cu o voce în sunet (Hali) Căci felul în care este vorbit, învățat, predicat și scris despre Dumnezeu, precum și ceea ce aud și citesc despre el, nu îmi este în întregime clar; dar cum Sunetul Său (Hali) și Duhul Său intră în propria mea imagine din Semnătura și Imaginea Sa (GestaltniP) și imprimă Chipul Lui în a mea, astfel încât să-L pot înțelege în temeiul adevărat, fie că este vorba sau scrisă despre El Căci numai atunci El va avea ciocanul să-mi lovească Clopoțelul! "Astfel, recunoaștem că toate calitățile umane vin de la Unul, că au o singură rădăcină și o singură mamă, căci altfel o persoană nu ar putea înțelege sunetul altuia Căci prin intermediul sunetului sau al limbajului, o imagine dă un semn altuia, iar un sunet înrudit este primit de la altul sau îl mișcă; căci prin sunet, duhul își manifestă propria imagine așa cum se vede în Cuvântul în care Duhul a creat Și cu aceeași denumire trece la chipul altei persoane și trezește și în celălalt aceeași formă în Semnătura *** Astfel, "metodologic" Jakob Boehme sa bazat inițial în doctrina sa despre semnătură pe "conceptele" dezvoltate și În conformitate cu aceasta, întreaga lume nu este altceva decât forma și expresia dorită a Creatorului însuși și "în consecință, cunoașterea unei persoane îi înțelege esența interioară printr-o semnătură" (Vezi: Okatiga Y Schelling und Bohme şi Erkenntnis und Wissenschaft Jacob Bohme ( - ) Inier-nationales Jacob-Bdhme-Symposium Gorlitz, S - ) Despre semnătura lucrurilor, sau despre nașterea și desemnarea a tot ceea ce există, Cap I, § \A// Jakob Bohme De Signatura Rerum, oder Von der Geburt und Verzeichnung aller Wesen, Cap I § - Philosophus Teutonicus Jakob Vöhme propus de Paracelsus Prin urmare, pentru el, ca și pentru predecesorul său, natura apare inițial ca plină de instrucțiunile simbolice ale lui Dumnezeu? Ca și în natura vizibilă, i e în această lume, așa este și în lumea supranaturală, adică în fiinţa lui Dumnezeu Prin urmare, Boehme vorbește și despre crearea lumii, ca despre Cuvântul lui Dumnezeu revelat în natură "Iată, iubitul meu suflet, gândește-te unde au apărut lumina și întunericul, bucuria și întristarea, dragostea și vrăjmășia, precum și împărățiile raiului și iadului, binele și răul viața și încheierea morții Vei spune: "Dumnezeu a făcut-o "' Da Adevăr; dar de ce ești orb și nu știi aceasta, deși ești asemănarea lui Dumnezeu? De ce vorbești despre Dumnezeu mai mult decât știi și decât deschis ție? De ce inventezi legi despre voia lui Dumnezeu, despre care nu știi nimic, pentru că nu-L cunoști pe Dumnezeu? Și de ce îți închizi viața în moarte, în timp ce poți trăi și cunoaște pe Dumnezeul care locuiește în tine? La urma urmei, ai auzit de la St Ioan că totul a fost creat prin Cuvânt! Dar dacă Dumnezeu însuși este Cuvântul, care a creat toate lucrurile, atunci El trebuie să fie în toate, căci spiritul nu este o făptură creată, ci o ființă născută în sine, având centrul nașterii în sine, altfel ar fi coruptibil Deci, centrul trebuie să fie în Creatorul etern, altfel ar fi trecător Și de vreme ce din veșnicie nu a existat decât numai Cuvântul și Dumnezeu era Cuvântul, atunci el este propriul Său Creator veșnic și, ca Cuvânt, trebuie să se vorbească de la sine, ca de la Creatorul său: căci acolo unde este Cuvântul, acolo există și un Narator care o exprimă Dacă tatăl său o vorbește, atunci Cuvântul este fiul său, rostit din centrul tatălui, iar tatăl din centrul său este numit "foc mistuitor"', iar fiul, fiind Cuvântul, este cunoscut și numit "lumina" al iubirii", "smereniei", "smereniei", "curăției", "sfințeniei", și întrucât așa este numit Tatăl Cuvântului în toată Scriptura, atunci ar trebui să luăm în considerare izvorul focului din centrul Tatălui, căci Tatăl și Cuvântul sunt una și există doar în imagini diferite: mânia și mânia împreună cu abisul iadului sunt în centrul Tatălui, de aceea Sf Ioan spune: "Totul este de la El și prin El, și fără El nimic nu s-a făcut" (Ioan, I, ) Căci când Cuvântul a vrut să creeze, și prin Cuvântul Tatăl, atunci nu era materie (Materia) din care să creeze, căci totul era nimic: nici bine, nici rău, nici lumină, nici întuneric; exista doar un centru în care era cuprinsă voinţa eternă Tatăl este centrul, iar voința este inima, fiul și Cuvântul Său - numai aceasta a fost Ființa veșnică și Legătura veșnică, care s-a creat pe sine Totuși, spre deosebire de Paracelsus, conceptul de revelație divină a fost întotdeauna strict hristologic pentru el Principalul lucru pe care l-a luat de la Paracelsus a fost ideea de paralelism și analogie între microcosmos și macrocosmos El a încercat să înțeleagă acest paralelism al lumilor opuse în toată sistematicitatea lui naturală UedH fokin la; întrucât este imposibil să înțelegi Divinitatea, căci această Ființă veșnică apare ca o diferență și apare în două Începuturi, atunci vrem să-ți oferim o bază pentru a-L cunoaște corect Și când cartea noastră se va sfârșit, după ce am atins scopul întreprinderii noastre, atunci vei vedea cu ochii tăi cât de orbește și de neștiutor ai interpretat atâtea lucruri în scrierile sfinților, inventând nesfârșite născociri despre esență și voință al lui Dumnezeu, însă, complet fără a se cunoaşte pe El Însuşi! Pentru Boehme, semnătura este în primul rând un fenomen sonor, adică Boehme vorbește despre o semnătură rezonantă, a cărei "esență" se manifestă în primul rând într-o formă audibilă Tot ceea ce este creat și născut în această lume, potrivit lui Boehme, este doar "mut și tăcut" în imaginea sa exterioară, dar în esența sa este și un instrument (muzical), adus la sunet de către Spirit Prin urmare, potrivit lui Boehme, auzul (pe lângă "văzul" propriu-zis) trebuie adăugat și procesului de observare a naturii Fără un studiu "auditiv" al naturii, studiul "vizual" se dovedește a fi insuficient și unilateral ("unilateral"), deoarece, potrivit lui Boehme, substratul (sau "esența") naturii este exprimat nu numai și nu atât în forma vizibilă a "culorilor și culorilor" acestei lumi, ci mai ales în forma audibilă a "Sunetului" (Hali) Din doctrina semnăturii, omul se cunoaște nu numai pe sine, ci și Esența tuturor ființelor, adică Dumnezeu, atât în "chipul" Său vizibil, cât și în "sunetul, vocea și limbajul ieșit" "De aceea, semnătura este cea mai mare inteligență prin care omul ajunge să se cunoască nu numai pe sine, ci și Ființa tuturor ființelor; și după înfățișarea tuturor creaturilor, după aspirațiile și dorințele lor, după sunetele pe care le scot, după vocea și limbajul lor, se poate recunoaște spiritul ascuns în ele, căci natura a înzestrat fiecare lucru cu limba sa proprie (prin esența sa și prin înfățișarea sa) Fiecare lucru are propria sa gură de revelație, iar aceasta constituie acel limbaj natural în care fiecare lucru vorbește din calitatea sa și se dezvăluie în mod constant, și reprezintă pentru ce este util și bun; căci fiecare lucru își dezvăluie mama, care îi dă esența și voința educației Despre viața în treime a omului, Cap I, § - // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, ! I: S - ) ' La semnătura lucrurilor, sau la nașterea și desemnarea a tot ce există, Cap I De ce tot ceea ce se spune despre Dumnezeu fără cunoașterea semnăturii este mut și nerezonabil, § - //Jakob Bohme De Signatura Rerum, oder Von der Gebuit und Verzeichnung aller Wesen, Cap , § - Philosophus Teutonicus Jakob Hoeme *** Conform teologiei creației, Dumnezeu a creat lumea prin Cuvântul creator în sensul literal "Dumnezeu a spus: Fiat - Lasă-l să fie Și așa a fost") Așadar, fără cuvântul etern al lui Dumnezeu, lumea pur și simplu nu ar putea exista De aceea, cuvântul divin al creației este "Să fie!" Fiat este esențial pentru gândirea lui Boehme despre lume Rostirea divină este plină de esența a tot ceea ce există, adică Cuvântul lui Dumnezeu însuflețește și trezește la viață toată creația În acest sens, "cuvântul" și "esența" ("sau "substanțialitatea", Wesenheit) coincid întotdeauna în limbajul natural În această limbă Adam în Paradis a desemnat toate lucrurile, "dându-le numele lor" Conform doctrinei semnăturii lui Boehme, o persoană inspirată și spiritualizată de limbajul natural, condusă de Duhul însuși, este inițial capabilă să vorbească după Dumnezeu, inspirând și chemând la viață cu o asemenea putere creatoare a Cuvântului "Mai sus, v-am arătat baza limbajului natural al naturii, în care Adam a dat nume tuturor lucrurilor și în care Dumnezeu i-a vorbit lui Adam, adică în limbajul nașterii vieții, pe care îl vorbim și astăzi parțial Și dacă ne gândim la asta cum trebuie, atunci vom găsi toată această temelie în cer și în această lume și vom vedea pe deplin cu viziune trupească pământească că acest lucru este adevărat; căci nu avem nevoie de alte dovezi, decât de o singură Carte mare a cerului și a pământului, a stelelor, a elementelor și a soarelui, pentru a cunoaște pe deplin asemănarea Dumnezeirii și a o cunoaște de o sută de ori mai mult în noi înșine, știind și considerându-ne pe noi înșine Omul are puterea pronunției, primită de el de la Cuvântul nevăzut al lui Dumnezeu, astfel încât să rostească din nou Cuvântul ascuns în formele vizibile ale creațiilor temporale "Căci chipul semnifică pe Dumnezeu, adică asemănarea lui Dumnezeu în care El Se revelează și în care locuiește " Prima carte a lui Moise (Cartea Genezei), "Despre tripla viață a omului, Cap VI Alte porți ale lumii, precum și paradisul, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Despre viața în treime a omului, Cap IX Despre triplă viață, despre străduință și despre guvernarea perfectă a omului în această lume, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa : P ) Ivan Fokin În aceasta și în afirmații similare se poate discerne clar fundamentul concepției lui Boehme despre limbajul natural în relație cu omul; la Boehme, nu numai vorbitorul însuși, sau mai degrabă, persoana care vorbește, este conectat aici cu Creatorul etern al universului, dar Cuvântul însuși este direct corelat - ca esență rostită a sufletului interior al lumii - cu ființa lui Dumnezeu Formularea Noului Testament a lui Dumnezeu ca Cuvânt, care a fost la Început (Ioan, I, ), constituie fundamentul cosmogoniei lui Boehme Cuvântul creator fiat ("să fie") este înțeles de el ca "exhalarea Celui veșnic", în timp ce "această expirare" este Cuvântul etern al Divinității fără fund, "spusul Abisului de la bază" ( adică manifestarea lui Dumnezeu în această lume) Prin această "expilare" a lui Dumnezeu, Cuvântul etern este format într-o imagine vizibilă Și același lucru se întâmplă și în cuvântul uman Căci așa cum Dumnezeu a avut din veșnicie ființa acestei lumi, pe care a exprimat-o prin înțelepciune, tot așa avem această ființă în cuvântul nostru și o exprimăm în minunile înțelepciunii Sale "Trupul nu poate îmbrățișa sufletul, dar sufletul îmbrățișează trupul și îl conduce la iubire și suferință În același mod trebuie să înțelegem Cuvântul și puterea lui Dumnezeu, care sunt ascunse de elementele sensibile vizibile, și totuși sălășluiesc în și prin elemente și lucrează prin viața și ființa sensibilă, ca sufletul în trup Căci lucrurile sensibile vizibile reprezintă esenţa Invizibilului; din Invizibil, Neînțeles a venit Vizibilul și Înțelesul: din rostirea și expirarea forței invizibile a apărut o ființă vizibilă; Cuvântul spiritual invizibil al puterii divine lucrează împreună cu și prin ființa vizibilă, așa cum sufletul lucrează împreună cu trupul și prin trup Sufletul spiritual interior al omului este rostit (einges-prochen) într-o imagine vizibilă prin vocea (Einsprechen) sau inspirația (Einblasen, ["respirația") a Cuvântului invizibil al puterilor divine; pentru înțelegerea imaginii create, în care sunt cuprinse știința umană și cunoașterea ființei invizibile și vizibile Datorită acestui acord între cuvântul lui Dumnezeu și cuvântul omului, limba dobândește un sunet complet nou, deoarece vorbirea este un proces profund treptat: de la apariția cuvântului în interior - prin adoptarea unei imagini sonore "în gură" prin ea - și la rostirea propriu-zisă În spatele întregului proces Mysteriim rnagnum, Vorrede, § - // vezi Anexă la Nast, ediția, p - Philosophus Teutonicus Jakob Hoehme Nașterea cuvântului este voința, care ajută la formarea gândirii Creativul se "strânge" și în același timp apare o Impresie, o impresie înțeleasă și descrisă de Boehme drept "aglomerație" Boehme numește această impresie "frică" și o compară în termeni de tensiune internă cu purtarea fătului în timpul sarcinii și cu frica de naștere "Și aici sunt încă în picioare", spune Boehme, descriindu-și propriul proces de generare a cuvintelor atunci când a scris prima sa carte ( ), "ca o soție în timpul nașterii și în căutarea desfătării perfecte, dar găsesc doar un parfum ascendent și spiritul recunoaște în ea ce putere este ascunsă în adevărata încântare și se bucură temporar de boala sa cu acest parfum perfect Aceasta este descrierea lui Boehme asupra propriei sale vieți ca imagine și asemănare a "autogenerarii eterne" a existenței dinamice divine Căci atunci când Boehme vorbește despre "nașterea interioară a Zeității", această expresie are întotdeauna același înțeles ca cel al "chipului și asemănării lui Dumnezeu", când "voința" (adică Dumnezeu) se descoperă în "exhalare" ( sau "spunând") Voința se vorbește prin "exhalare" sau revelație, iar "expiat" este înțelepciunea pe care o "cuprind" veșnic (sau "îmbrățișează", o cere) în centrul vieții (sau în "inima") pentru locuirea ei - pentru a reînnoieşte-l pentru totdeauna să rostească din înţelegerea lui ca din forma lui veşnică "Astfel, de acum înainte, omul a primit de la Cuvântul invizibil al lui Dumnezeu puterea de a repovesti (Wiederaussprechen), pentru ca Cuvântul ascuns al Științei divine (Scienz) să poată fi exprimat din nou în acele formațiuni și distincții care corespund modului și forma existenței creațiilor temporale; omul transformă acest Cuvânt spiritual după animale și plante, prin care înțelepciunea invizibilă a lui Dumnezeu este modelată prin această transformare în diferite forme, așa cum se vede clar când mintea umană exprimă toate forțele în proprietatea lor și dă nume tuturor lucrurilor, conform proprietatea fiecărui lucru - datorită acesteia înțelepciunea ascunsă este cunoscută și înțeleasă în puterea sa, iar Dumnezeul ascuns se manifestă în lucrurile vizibile, pentru plăcerea și jocul Puterii divine, Aurora, / Ch X Despre testarea spiritului inexact în Puterea Divină, § #Jakob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S "Prin Scienz, Boehme nu înseamnă propria "știință" în sensul modern al cuvântului, ci expresia complexă a cuvântului zieheYLns Adică mai degrabă o calitate atrăgătoare atrăgătoare Prin urmare, Scienz își exprimă "știința" ca un fel de dorință, sau dorință (Begierde) - Notă, traducător kwan fokin astfel încât invizibilul, parcă, se joacă cu vizibilul și, prin urmare, se conduce la percepția și sentimentul de sine Aici Revelația de Sine a Cuvântului divin este poziționată direct ca prototip al vorbirii umane în cuvânt Potrivit lui Boehme, sunetul își are originea în inimă, pornind "din esențe ale voinței", și deși este exprimat direct, bineînțeles, prin gură, este totuși inițial "pronunțat" din inimă Prin urmare, cuvântul, potrivit lui Boehme, sună din întreaga persoană și indică ceea ce este în voința sa "Și această lume vizibilă este Cuvântul rostit, modelat după iubirea și mânia lui Dumnezeu Marele Sacrament al naturii spirituale eterne, care (ca și lumea spirituală) este ascunsă în lumea vizibilă; și întrucât sufletul omului este o scânteie din Cuvântul mereu vorbitor al științei și puterii divine, iar corpul său este o ființă stelară și elementară, totuși cerească în baza sa interioară, adică către lumea ascunsă din ea, atunci o persoană este capabilă să vorbească despre Marele Sacrament din care au provenit inițial toate ființele Întrucât, datorită Harului lui Dumnezeu, ni se dezvăluie marile Taine despre începutul și originea tuturor lucrurilor, ca să le putem înțelege în adevărata cunoaștere cu ajutorul Cuvântului inspirat al științei divine, adică prin întemeierea sufletului, atunci vrem, în măsura în care ne este îngăduit, să păstrăm această temelie în scris în această carte - atât pentru memoria noastră, cât și de dragul de a ne exercita în cunoașterea divină a cititorului "/ * Cuvântul creator (sau creator) al lui Dumnezeu și chiar Creația însăși, ca manifestare a acestui Cuvânt, formează filozofia limbajului lui Jacob Wöhme Se poate spune că Cuvântul creator al lui Dumnezeu este Ideea atotanimatoare a lui Boehme Cuvântul rostit al omului, întrucât este identificat de Boehme cu Cuvântul lui Dumnezeu ca Revelație, trebuie să conducă și la acțiunea lui Dumnezeu în această lume De aceea Boehme crede că Teozofia (adică, în acest caz, interpretarea Bibliei) este cea care contribuie la dezvăluirea tuturor misterelor Bazându-se exclusiv pe autoobservarea personală și pe experiența lui Boehme, el descrie diferitele manifestări ale limbii noastre umane (în cazul său particular, desigur, germană) în pronunția literelor și cuvintelor Mysterium magiutm, Vorrede, § //vezi Anexă la Nast, ediția, p Mysterium magniim, Vorrede, § - Philosophus Teutonicus Jacob beme Potrivit lui Böhme, cuvântul fiat a creat întreaga lume, deoarece "forma acestei lumi a fost în natura lui Dumnezeu din veșnicie, dar este invizibilă, imaterială" La întrebarea ce a fost această formă "imaterială" de creație (Schopfung) a lui Dumnezeu, Boehme răspunde direct: "Cuvântul schuf (creat) implică acest lucru în însuși sensul limbajului natural Dacă vrei să înțelegi acest limbaj, atunci observă în mintea ta cum fiecare cuvânt este adunat de la inimă la gură și ce fac gura și limba cu el înainte ca Duhul să-l împingă afară: dacă înțelegi asta, atunci vei înțelege totul deja după nume, de ce fiecare lucru așa se numește Când pronunți schuf, Duhul se adună la gură, își trage dinții împreună și șuieră prin ei ca un foc aprins, dar apoi Duhul își deschide buzele și le ține deschise ; apoi există presiune din partea inimii, dinții de sus se sprijină pe buza inferioară, iar limba se arcuiește, aplecându-se spre palatul inferior, iar apoi Duhul împinge silaba schuf printre dinți Desigur, Boehme nu se străduiește să scrie un manual de lingvistică, dar vrea să instruiască și să inspire inima cititorului În esență, ideea este că Boehme își invită cititorii și cercetătorii să asculte mai profund folosirea noastră, în cea mai mare parte inconștientă, a cuvintelor Și apoi încercați să urmăriți semnificația posibilă a începutului și încheierii proceselor dinamice creative în om și în co-crearea divină a lumii Pasajul de mai sus este din tratatul "Despre viața triplă a omului" și conține un studiu și o interpretare atât de atentă a primei prevederi a istoriei biblice, precum și indirect prevederea despre crearea omului și chiar despre întruparea lui Hristos "La început Dumnezeu a creat (schuf) cerurile și pământul (Erden) " Într-adevăr, cu cuvântul Schuf ("creat"), dinții par să încerce să oprească spiritul (sau aerul), dar fără rezultat Și în ultimul cuvânt Erden (adică "pământ"), litera R indică, așa cum ar fi, un "sunet de furie", care este necesar, deoarece întregul proces al Iubirii pline de compasiune poate avea loc ca întreg numai atunci când această Iubire trece prin furie Această considerație a limbii era complet nouă și necunoscută și este important să nu pierdem din vedere faptul că era adânc înrădăcinată Despre viața triplă a unui om, Cap V Despre draga și nobila Fecioară a Înțelepciunii lui Dumnezeu și despre lumea îngerească, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) "Despre viața triplă a omului, Cap V, § - Pean Fokin în concepţiile teologice şi teosofice ale lui Boehme însuşi În loc de fundamentul tradițional biblic, care îl consideră pe Dumnezeu Tatăl ca Cuvântul etern, pe Dumnezeu Fiul ca Cuvântul întrupat și pe Dumnezeu Duhul ca Cuvântul expirat de amândoi în această lume, gândirea speculativă a lui Boehme devine independentă în căutarea sensul spiritual și metafizic al sunetelor literelor și cuvintelor limbii *** Cu o astfel de metodă de cunoaștere în lumina naturii, atunci când mintea cunoaștere observă miezul și esența creației prin forma exterioară a fenomenelor, nu este de mirare că Cuvântul Creatorului (fiat), preluat din Cartea Genezei [-Devenirea!], folosită adesea de Boehme, s-a transformat treptat în învățătura sa într-o anumită bază semiotică a tot ceea ce este creat în această lume Înțelegerea adevărată, potrivit lui Boehme, este, în general, posibilă numai prin sunet și ton, iar o semnătură trebuie să-i facă pe alții "sunete" Explicând însuși conceptul de înțelegere, Boehme folosește o varietate de imagini și foarte des imaginile "clopotului" și "ciocanului" (sau "ciocanului", în funcție de exemplele explicative) Conform acestei explicații, temeiul înțelegerii între oameni apare numai dacă cel puțin unul dintre ei recunoaște semnătura interlocutorului - atunci îl pot înțelege pe temeiul potrivit, "fie că se spune sau se scrie ceva între noi" - el va " ai un ciocan să-mi lovească clopotul " În consonanță cu cuvântul (Wort) și "anti-cuvântul" (Ant-Wort), i e de apel și răspuns, funcționează un complex lingvistic de putere umană și divină, întrucât semnăturile ambelor sfere - atât umane cât și divine - converg în consonanță și armonie Și aceasta determină, de asemenea, înțelegerea reciprocă de către oameni, precum și întâlnirea și comunicarea unei persoane cu Dumnezeu Căci prin intermediul sunetului sau al limbajului, o imagine dă un semn altuia, iar un sunet înrudit este primit de la altul sau îl mișcă Căci în sunet, spiritul își manifestă propria imagine, "trece la imaginea altei persoane și trezește și în celălalt aceeași formă în Semnătură " Omul conține în sine ("înăuntru") semnătura divină și așteaptă doar momentul în care Duhul îl atinge și aduce această semnătură în sunet în el Și chiar în momentul "spiritualizării" cuvântul uman se poate "contopește" ("inqualieren") în divin Despre semnătura lucrurilor, sau Despre nașterea și desemnarea a tot ceea ce există, Cap Philosophus Teutonicus Jakob meme lume noua Cu toate acestea, acest proces nu este unilateral: atunci când Duhul acționează într-o persoană, face să răsune în el nu numai Cuvântul divin, ci, în primul rând, însăși ființa interioară a unei persoane, Sufletul său Interiorul (sau sufletul) se dezvăluie exact în același mod în sunetul cuvântului, iar în acest sunet, potrivit lui Boehme, sufletul se cunoaște pe sine O astfel de "vorbire" este deja autoexprimare în adevăratul sens al cuvântului Și în această exprimare de sine în om se dezvăluie esența lui Dumnezeu însuși Acesta este scopul cel mai înalt al Cuvântului creator, deoarece, intonând cu propria semnătură, el devine un punct de întâlnire cu Ființa tuturor ființelor Dacă explicațiile lui Boehme sunt înțelese în acest fel, atunci se poate descoperi în ele "poezia ascunsă" a Cuvântului creator, care creează ceva ce nu a mai fost niciodată *** Desigur, Boehme, cu analogia sa cu principiile divine și umane, nu a putut apărea în istoria gândirii umane în afara unei anumite situații istorice Totuși, principalul lucru aici este să nu piardă din vedere originalul pe care l-a făcut în sfera spirituală a științei filozofice, întorcând și îndreptând întreaga sa istorie ulterioară într-o direcție idealist-protestantă Epoca Reformei a extins, în general, orizontul lumii prin noi descoperiri, în special în ceea ce privește cerul și pământul Odată cu invenția tiparului, cu studiul trecutului național-istoric și cultural, cu noi viziuni asupra originii Universului și a lumii, această Epocă a adus la viață un Spirit cu totul nou - Spiritul Erei Noi în cel mai larg sens al cuvântului Omul de știință universal a devenit un nou ideal academic (părerile lui Kepler, Tycho Brahe, Erasmus și Paracelsus au apărut chiar la începutul acestei ere!) În științe umaniste, limbii latine, urmând greaca antică și ebraică, i s-a alăturat de-a lungul timpului limba germană ("naturală") Și aici, în timpul înfloririi generale a tuturor științelor și artelor, când erudiția universală și universală străpunge fostele granițe ale cunoașterii, schimbând și transformând pe bună dreptate ideile medievale și imaginea întregii lumi vechi, ceva extraordinar se întâmplă în spiritul un anumit tip de oameni învăţaţi Sebastian Frank, Valentin Weigel și Jakob Boehme se confruntă cu îndoiala și scepticismul, justificate de înțelegerea lor profundă, care a pătruns în învelișul exterior al acestei noi burse și a văzut kwan fokin țese în spate un vid spiritual, sau mai bine zis, aproape același conținut anterior al unei persoane "externe" minore din punct de vedere spiritual Și au hotărât să se opună acestui gol, poate singurul mijloc spiritual disponibil la acea vreme - perspectiva lor religioasă, care consta metodologic într-o cale spre interior, către "centrul" și "inima" omului însuși, care în formă exterioară se manifesta ca o luptă a concepției religioase împotriva științei de carte (inclusiv aici, desigur, învățarea cărții bisericești) Atât Frank, cât și Weigel, și în special Jacob Boehme, de asemenea, nu se mai încadrează în cadrul fostei tradiții medievale Datorită acestor teosofi protestanți, tipul de om de știință cu orientare religioasă a fost și un demn reprezentant al Epocii Moderne, exprimându-și sarcinile doar într-un mod diferit Vorbind în limba școlară, Jakob Boehme "a extins și orizontul și conștiința epocii sale", îndeplinindu-și misiunea într-o sferă istorică mondială și teologico-filozofică cu totul specială de la începutul secolului al XIX-lea De la doctrina celor șapte calități la "conceptul" abisului și doctrina "voinței eterne" Poate că nu ar fi o exagerare să spunem că doctrina celor șapte calități și conceptul de Abis (Ungrund) este "Poarta" pentru înțelegerea lui Boehme în general Desigur, atât QualUaien, cât și Ungrund trebuie să fie considerate tocmai în originalitatea lor "neștiințifică" a Fanteziei filosofului însuși, gândirea și limbajul său literal imaginar, "imaginând" Trebuie întotdeauna să ținem cont de faptul că acolo unde în expunerea sa apare un conținut "calitativ" senzual concret, este de fapt o chestiune de conținut spiritual, de "calități" metafizice Ar trebui să se țină cont întotdeauna de acest caracter interior al "limbajului său natural" (Natur-Sprache), care îi ghidează gândirea din adâncul contemplației sale Prin urmare, pentru a înțelege cu adevărat modul în care cuvântul pe care îl folosește atinge un sens "spiritual" pentru a desemna un aparent pur empiric Descoperirea și explicația lui Boehme despre "limbajul natural" aparțin acestei realizări, fără îndoială, originale pentru timpul său Philosophus Teutonicus Jakob Yeme al fenomenelor fizice ("corporale"), "date" în percepție, acest proces intern de contemplare în sine trebuie să se desfășoare simultan în sine Necesitatea unei astfel de înțelegeri a sensului limbajului lui Boehme se datorează și faptului că o respingere mai conștientă a limbii latine ca singur mijloc de exprimare a ideilor teologice și filozofice a fost cauzată la începutul secolului al XVII-lea (pe lângă influența spirituală și națională a Reformei) o nouă viziune asupra originii limbii germane în rândul oamenilor de știință germani care au acordat o atenție deosebită formării întrepătrunse a cuvântului și a sunetului Căci în această regândire s-a început luarea în considerare a esenței limbajului în general După cum s-a dezvăluit în secolul al XX-lea studii ale oamenilor de știință germani, această regândire a fost, la rândul său, ca rezultat al unei noi înțelegeri a limbii din partea lui Boehme însuși și a adepților săi Conform remarcii gânditoare a lui Ernst Benz, un studiu autentic al filozofiei limbajului lui Boehme presupune dezvăluirea gândurilor sale principale, pornind de la rădăcinile lor teologice "Filosofia limbajului a lui Böhme", spune Benz, "se introduce în esența limbajului în sine și trece într-o interpretare metafizică a limbii germane, care poate servi drept busolă în regândirea de astăzi a esenței sale Căci ultimele fundamente teologice ale concepției lui Boehme despre limbaj sunt înțelegerea creștină a lui Dumnezeu și imaginea creștină a omului și există toate motivele pentru a vorbi despre teologia creștină a limbajului a lui Jakob Boehme (Sprach-theologie) În orice caz, "înțelegerea lui despre limbaj nu poate fi în niciun moment separată de această viziune de bază creștină și generalizată la o "teorie a limbajului" pur formală"? Chiar și Herzen, vorbind despre limbajul lui Boehme ca fiind "hieroglife inspirate ale conștiinței de sine mistice", a remarcat că imaginile pe care le face sunt "ca o oglindă: mintea reflectă mintea, iar senzualitatea - senzualitatea; hieroglife ușoare și spiritualizate în mâinile aspre ale misticilor senzuali, care se întorc la materialism prin fanatism, devin fantome uimitoare; spiritul care i-a animat, gândul lor religios zboară departe; vălul de dantelă, abia oscilând între om și adevăr, se transformă într-un giulgiu umed, mormânt, iar un gând strălucitor, strălucitor în ochii contemplației inspirate, este înlocuit de privirea sumbră-nebună a magicianului și cabalistului (A Herzen Scrisori despre studiul naturii ( ) Scrisoarea a cincea Scolastică ) Emst Beuz Zur methaphysischen Begriindung der Sprache bei Jacob Bbhme // "Dichtung und Volkstum", Bd , Heft, Stuttgart, S Ivan Fokin Dimpotrivă, cu conceptul său de "limbaj natural", Boehme a intrat în lupta academică a diferitelor "teorii ale limbajului", declarând că "limbajul naturii" descoperit de el nu este doar "rădăcina sau mama tuturor limbilor ​care există în această lume", dar are și o minunată calitate prin care "în El locuiește cunoașterea totală a tuturor lucrurilor" "Limbajul naturii" este limbajul "adamic", limba primului om, prin care Adam "a dat nume tuturor creaturilor, după calitățile lor și acțiunile lor inerente " Potrivit lui Boehme, limba cea mai apropiată de această limbă părinte adamică este germana, care ascunde în sine "comori" care le depășesc pe toate celelalte ca vechime și valoare Această recunoaștere a limbii germane ca principală limbă a religiei a fost, de asemenea, profund reformatoare în teologia vremii Cu mult timp înainte de asta, toți oamenii de știință germani au crezut că cea mai veche limbă (și, prin urmare, cea mai apropiată de "naturală") este limba ebraică După părerea lui Boehme asupra limbii germane, această atitudine față de limba ebraică ca "limbă naturală a Bibliei" s-a diminuat vizibil Teologia germană a devenit din ce în ce mai conștientă de latura esențială a cuvintelor Bibliei în propria sa limbă Desigur, în multe dintre scrierile sale, Boehme a folosit Vechiul Testament ca bază "logico-istorică" a gândurilor sale Înstrăinarea morală față de legendele evreiești despre originea tribală trezește în el doar o oarecare "groază" profundă, prezentându-i drept un fel de sublim "mister teribil" (Mysterium trementum), drept "prima poartă" pentru dezlegarea Marelui Sacrament în Natura eternă De aceea Boehme prezintă principalul său tratat "Marele Sacrament" (Mysterium magnum, ) ca o "Explicare temeinică a primei cărți a lui Moise" (adică Cartea Genezei) Nu este de mirare că Boehme interpretează aici cuvintele și numele ebraice cu cu atât mai multă originalitate, cu atât mai ciudat sună la urechea lui germană Folosind de bunăvoie "limbajul său natural" pentru această interpretare, Boehme dă voluntar sau involuntar legendele individuale ale Vechiului Testament cu un înțeles german complet nou Aproape toate episoadele vechiului Aurora, Ch XX Despre a doua zi, § - // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S - Când, de exemplu, un vânător pasionat este desemnat de Moise drept "un puternic vânător de la Domnul", Jakob Boehme subliniază că Moise aici (la fel ca de multe ori în alte cazuri) avea "un bandaj în fața lui clar Philosophus Teutonicus Jakob Vöhme Jacob Boehme a interpretat istoria biblică în sensul său propriu (adică, în germană!) El subliniază neobosit că Moise a fost legat la ochi atunci când a descris crearea lumii ca pe o creație dintr-un nimic gol, sau chiar ca pe un act exterior și artizanal Totuși, spune Boehme, în adevăr a fost exact invers! Lumea nu a fost tehnic "făcută", ci a provenit din "fierberea" (Gebârung) divinului "Abis" (Ungrundes) Apoi a venit viața organică Ceea ce este Dumnezeu în "efervescența veșnică fără început" și domnia Sa, așa este și creația Sa; numai că nu în sensul de "atotputernicie" și "putere", ci ca un măr în raport cu un măr, "care nu este un copac în sine, ci crește din puterea unui copac" Dumnezeu nu este un "făcător", ci doar un modelator de calități, un Creator "Când această ființă veșnică a dorit să fie revelată, a trebuit să se inspire din voința de bunăvoie; și întrucât nu era nimic de dorit decât Cuvântul puternic, care, totuși, nu exista încă în veșnicia liniștită, atunci urmau să se nască șapte tipuri de natură veșnică, care sunt cele șapte peceți ale Fiului lui Dumnezeu, ca "Revelația" " din Ioan mărturisește; și de aici s-a născut din veșnicie Cuvântul puternic, care este puterea, inima, viața și înțelepciunea eternității tăcute Și întrucât Cuvântul s-a născut din cele șapte peceți sau feluri de natură, este atât Creatorul, cât și Creatorul tuturor lucrurilor din esența naturii, căci nu există nimic altceva care ar putea birui natura, cu excepția Cuvântului puternic în lumină, căci numai ea învinge furia și posedă cheia deschiderii și ruperii celor șapte peceți ale firii furioase a Tatălui și deschiderii Cărții Vieții către Cel ce stă pe tronul veșnic Citiți al cincilea capitol al Apocalipsei privire " Căci "ceea ce vânează înaintea Domnului tuturor ființelor nu vânează iepuri sau alte fiare"; dar aici vorbim despre vânătoarea de aroganți și aroganți care se atacă între ei "ca niște animale de pradă" Vânătorul pasionat este așadar un "tată", sau mai degrabă o "oglindă" (adică un simbol) a "dominării lumești" și a gândirii moral-state (Aici, Boehme urmează în mod evident poziția istorică a lui Luther cu privire la problema răzvrătiților țărani, conform căreia statul trebuie să oprească cu mână fermă orice stat antisocial în care "omul este un lup pentru om" (homo homini lupus est) și statul însuși trebuie să ne vâneze ca să nu murim în banditism sau în arbitrariul birocratic De aceea Luther, în justificarea pedepsitoare a "puterii lumești", spunea că gloata ar trebui controlată cu forța, căci "trebuie să existe berze pentru broaște") Despre viața în treime a omului, Cap II Despre nașterea fericită a iubirii și despre forma de testare a naturii: despre dorința de bine și de rău și ce sunt acestea kwan fokin *** Astfel, prima interpretare metafizică a limbii germane este determinată de înțelegerea de bază creștină a esenței și scopului omului, Chemarea sa Divină în această lume, căci omul este Chipul, Revelația și Revelatorul lui Dumnezeu Aceasta înseamnă că nașterea cuvântului uman în spiritul uman este o imagine a nașterii Cuvântului Divin în Dumnezeu: Omul vorbește pentru că Dumnezeu vorbește, iar teogonia Cuvântului Divin se exprimă în apariția cuvântului uman Cuvântul este prima lucrare a lui Dumnezeu și, prin urmare, limbajul este, conform acestui punct de vedere, prima lucrare a asemănării Sale, a omului, realizându-se pe sine în cuvântul său, așa cum Dumnezeu se realizează pe Sine în Cuvântul său, ca "forma" Ființa sa Cuvântul lui Dumnezeu este, așadar, în același timp un tip de "vorbire" și gândire despre om De aceea povestea biblică a creației, expusă în prima carte a lui Moise, a devenit pentru Boehme punctul de plecare pentru a lua în considerare esența limbajului În același timp, Boehme crede, pe baza legendei mozaice despre "confuzia babiloniană a limbilor", că "limba naturală" (Natursprache) s-a pierdut ca urmare a pedepsei lui Dumnezeu trimisă de El asupra umanității, care era mândră de ea cunoaștere și s-a răzvrătit împotriva lui Dumnezeu Acest "amestec de limbi" se exprimă, potrivit lui Boehme, în sensul și utilizarea formal emasculată a cuvintelor noastre, care au ajuns să înlocuiască sunetele care erau cândva vii și pline de sens, "cuvinte care sună ca cântând", care sunt de la calitățile vii ale interiorului spiritual al unei persoane când au creat calitățile vii ale lucrurilor în sine, până când acestea s-au epuizat, transformându-se într-o monedă de schimb Prin urmare, singura modalitate de a înțelege și restabili limba maternă naturală în fiecare națiune trece doar prin înțelegerea și exprimarea esenței universale, Divine, în limba lor maternă Căci numai limba maternă este formată din calitățile interne ale propriului spirit național și, prin urmare, numai ea poate reînvia toate lucrurile în adevăratele lor calități "Căci Duhul dă fiecărui lucru un nume care arată cum este în nașterea lui în sine și cum s-a format în creație la început *, așa cum îl formează gura noastră: ce fel de lucru se naște dintr-un veșnic fiind și realizat, așa este și umanul ar trebui să fie, § - Și Boehme, I Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p - ) Philosophus Teutonicus Jakob hoeme cuvânt exact ca și cum spiritul ar fi creat o astfel de ființă, când rostește tipurile de creație "Înțelegeți acest lucru direct și înalt: spiritul uman în tripla sa formă are toate cele trei principii în sine: împărăția lui Dumnezeu, împărăția iadului și împărăția acestei lumi; și el vorbește din el însuși sursa, forma și forma tuturor ființelor, fie ele cerești, pământești sau infernale Precum aceasta din veşnicie într-o fiinţă invizibilă de natură veşnică a fost rostită în Cuvântul lui Dumnezeu, prin Duhul lui Dumnezeu, şi a rămas fără esenţă, ca o figură sau duh, până la AiAivAi D, la Început şi Sfârşit, tot aşa spiritul uman vorbește aceasta la început și la sfârșit, fără a fi (căci ființa a fost creată numai în creație) " Limbajul naturii, potrivit lui Boehme, este rădăcina sau mama oricărei limbi și "Dacă vrei să înțelegi această limbă, atunci observă în mintea ta cum fiecare cuvânt este adunat de la inimă la gură și ce fac gura și limba cu el înainte ca Duhul să-l respingă: dacă vei înțelege aceasta, atunci vei înțelege totul deja pe nume, de ce fiecare lucru se numește așa Totuși, pentru un limbaj natural, trebuie să ai conceptul de trei principii, deoarece cuvântul este format din trei: suflet, spirit și trup Așa este cunoscut în limbile tuturor popoarelor, în fiecare în felul său Iar căderea grea a lui Adam constă tocmai în faptul că am pierdut ceea ce aveam în nevinovăție și ceea ce am câștigat din nou doar prin renașterea lui Iisus Hristos după noul om interior Uite, observă dacă ceea ce spun despre limbajul natural este adevărat Încercați să mediteze nu numai asupra cuvântului Schuf, ci și asupra tuturor cuvintelor și numelor din toate limbile și dintre toate popoarele și, în același timp, despre fiecare în sensul său propriu (Deși este greu pentru un om să știe asta; totuși, din moment ce a ieșit din interior în exterior și acum este în căutare, trebuie să intre din nou în interior pentru a vedea secretele Creației în acest mister ) " *** Dacă luăm în considerare conceptul de "limbaj natural" al lui Jacob Boehme în ansamblu, atunci putem distinge două puncte principale care constituie conceptele de bază ale gândirii lui Boehme Există o legătură profundă și inextricabilă între limbajul unei persoane și cuvântul lui Dumnezeu, care îi dă unei persoane care vorbește o limbă naturală un fel de cunoaștere ("semnătură") Despre viața în treime a omului, Cap VI Alte porți ale lumii și, de asemenea, ale paradisului, § - // Boehme J Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p - ) ' Despre tripla viață a omului, Cap V Despre draga și foarte nobilă Fecioară a Înțelepciunii lui Dumnezeu și despre lumea îngerească, § // Boehme, J Despre viața tripartită a omului SPb , : P (Ufa, : P - ) Despre viața în treime a omului, Cap V, § - IVDN Fokin Această cunoaștere se referă la esența lui Dumnezeu în relație cu crearea lumii Astfel, limbajul este cel mai important "mijloc de comunicare" nu numai între oameni, ci mai presus de toate o modalitate de comunicare reciprocă între Dumnezeu și om Ca o consecință a acestei comuniuni cu Dumnezeu, limbajul spiritualizează și înnobilează o persoană Și tocmai datorită relației exclusive a omului (dintre toate ființele) cu limbajul, el ocupă vârful în sistemul întregii Creații Căci Creatorul a înzestrat creația Sa, creată de El după chipul și asemănarea Sa, cu capacitatea de limbaj, care face posibilă cunoașterea ființei Sale eterne, adică viața veșnică și co-crearea lui Dumnezeu (ca proces progresiv al vieții, trecând de la o naștere la alta) Această creație ia ființă în cosmos prin "mișcarea sau viața Divinității" reprezentată de rostirea Sa, prin care "voința" este exprimată (sau "înțeleasă în Cuvânt") De aceea este destul de justificată luarea în considerare a lui Dumnezeu din partea omului, iar Boehme procedează în teosofia sa de la om, ajungând de la el (mai precis, probabil, pornind de la el) la Esența tuturor ființelor Din acest punct de vedere, autocunoașterea apare ca cunoaștere a lui Dumnezeu, căci "de vreme ce omul se cunoaște cu adevărat pe sine însuși, își cunoaște și Creatorul, împreună cu toate creațiile " "trăirea" lui în Dumnezeu Omul este "Chipul lui Dumnezeu și Sălașul Divin (Innewohne)" În cele din urmă, Boehme aprofundează și mai mult această înțelegere a întrepătrunderii lui Dumnezeu și a omului în ceea ce privește rolul pe care îl joacă în revelația lui Dumnezeu însăși: "Căci, după cum Dumnezeu a stăpânit din veșnicie ființa acestei lumi în Cuvântul Său, pe care El a vorbit mereu în Înțelepciunea Sa, tot așa avem și această ființă în cuvântul de foc, rostindu-l în minunile Înțelepciunii Sale Căci Dumnezeu Însuși este esența tuturor ființelor, iar noi suntem în El ca zei (als Gotter în Ihme) prin care El Se descoperă " Jacob Bohine Beschreibung der drey Principien Goltliches Wesen $, Vorrede, § i Mysterium magniun, Ch I Ce este Dumnezeul descoperit şi despre Treime, § // vezi Anexă la Nast, ediția, p Despre viața în treime a omului, Cap VI Alte porți ale lumii și, de asemenea, ale paradisului, § - // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Philosophus Teutonicus Jakob Röhme "Iată, omule, acceptă chiar această lumină a vieții, care a fost și este în Cuvânt lumina veșnică și ia în considerare Ființa tuturor ființelor și mai ales a tine însuți, căci tu ești imaginea, viața și ființa celor fără fund (unergriindlichen) "Doamne, asemănarea Lui Astfel, potrivit lui Boehme, adevăratul început al cunoașterii lui Dumnezeu este în omul însuși, în cunoașterea lui de sine Acest om se poate realiza ca însuși harul lui Dumnezeu, spune Boehme, și el însuși a obținut acest har de a se citi pe sine ca pe o carte și de a se cunoaște pe sine ca chip al lui Dumnezeu Deci, în măsura în care o persoană se realizează pe sine în acest fel, el "citește" și Cartea lui Dumnezeu "Gândește-te la timp și veșnicie, la rai, la iad și la lume, la lumină și întuneric, la durere și la chin, la viață și la moarte, la Ceva și la Nimic! Testează-te pentru a vedea dacă ai viața și lumina Cuvântului în tine, astfel încât să poți vedea și înțelege totul Căci și viața voastră era în Cuvânt și s-a revelat în forma pe care a creat-o Dumnezeu: viața voastră a fost suflată în acest chip de spiritul Cuvântului Ridică-ți mintea în lumina vieții tale și privește Cuvântul transfigurat (geformte); urmărește-i nașterea interioară, căci în viața luminii totul rămâne deschis " În această atitudine teosofică a lui Boehme față de cunoașterea lui Dumnezeu, în ceea ce privește semnătura sonoră a limbajului natural-instrument al omului însuși, se află și conștiința profundă și convingerea omului Renașterii și Reformei că sursa principală a tuturor cunoașterii este în sine În procesul intern al generării gândirii umane și în exprimarea acestui gând în limbaj, Boehme vede o corespondență completă cu "Nașterea veșnică" a lui Dumnezeu De aici, comparația dintre vorbirea umană și cea divină devine mai clară *** Celebrul poet german Philipp von Zesen ( - ), care a trăit puțin mai târziu decât Boehme, spune în colecția sa de poezii Grădina de trandafiri ( ) că limba germană este mai originală decât limbile foarte venerate latină și greacă , și că "nu Unergriindlich în Boehme înseamnă ceva [din exterior] nefondat, de fapt ceva "fără fund", adică inerente abisului - Notă, traducător ~ Mysteriiun magnum, Ch II Despre Cuvântul sau Inima lui Dumnezeu, § / , vezi Anexa la această ediție, p - Mysterium magmun, Ch II, § Pean Fokin Limba germană a apărut mai devreme decât greaca și latină, care limbi sunt doar modificări de vorbire ale limbii germane - la fel cum popoarele grecești și latine au apărut din poporul german și, astfel, grecii și latinii sunt descendenți din germani și din limba lor este de fapt doar o limbă germană modificată, cu excepția faptului că i-au dat o astfel de imagine și o formă încât au schimbat-o complet dincolo de recunoaștere"? Philipp von Zesen (Philipp von Zesen, - ) este un poet german, născut în familia unui pastor luteran la octombrie Probabil că această împrejurare a influențat și faptul că Zesen a devenit autorul multor imnuri bisericești luterane și cântece Poeziile pe care le-a scris i-au adus, de asemenea, faimă și recunoaștere: Melpomene, ; Himmlische Kleio ; Lustinne, ; Schone Hamburgerin, ; Dichterisches Rosen- und Liljen-tahl, Caesen este considerat de unii critici literari germani moderni a fi primul scriitor profesionist german ("scriitor de vocație", Berufsschriftsteller) Din până în Caesen a urmat cursurile Universității din Wittenberg, studiind acolo retorica și poezia El știa limbi europene antice și multe moderne, a tradus mult în germană În , Cesen a fondat "Societatea Limbii (Zunft)" la Hamburg, care un an mai târziu ( ) a fost redenumită de el în "Deutschgesinnte Genossenschaft" - "Asociația de gândire germană", care și-a stabilit una dintre sarcinile de a insufla în Germania o dragoste pentru limba maternă și literatura nativă, precum și purificarea și protejarea limbii germane de împrumuturile străine În acest scop, Cesen a "germanizat" multe dintre latinismele acceptate în limba germană, oferind spre folosire cuvinte cu totul noi de origine pur germană De exemplu, datorită lui Cesen, în limba germană au apărut astfel de cuvinte (deja utilizate pe scară largă și familiare de toți germanii moderni), precum: Ableitung (în loc de cuvântul latin Derivation), Abstand (în loc de sau împreună cu cuvântul latin Distanz) ), Angelpunkt (în loc de Pol), Anschrift (în loc de Adresse), Augenblick (în loc de Moment), Ausfliig (în loc de Exkursion), Besprechung (în loc de Rezen-sion), Bilcherei (în loc de Bibliothek), Einporkdînmling (în loc de Parvenii), Ent-wurf (în loc de Projekt), Farbgebimg (în loc de Kolorit), Freistaat (în loc de Repu-blik), Glaubensbekenntnis (în loc de Credo), Gotteshaus (în loc de Tempel), Grundstein (în loc de Fundament), Kreislauf (în loc de Zirkulation), Leidenschaft (în loc de Pasiune), Letzter Wille (în loc de Testament), Mundart (în loc de Dialekt ), Nachruf (în loc de Nekrolog), Rechfschreibimg (în loc de Orthographie), Sterb-lichkeit (în loc de Mortalităt) , Verfasser (în loc de Autor), Vollmacht (în loc de Plenipotenz), Wahlspruch (în loc de Devise), Weltall (în loc de Universum) În același , Caesen s-a mutat în Olanda, unde a lucrat ca traducător până în Printre cele mai cunoscute traduceri ale sale din franceză se numără: Lysander und Kaliste ( ), Ibrahim ( ), Die Afrikanis- Philosophus Teutonicus Jacob b?me che Sofonisbe ( ) În romanul său autobiografic Die Adriatische Rosemund ( ), Caesen a fost primul care a îndrăznit să descrie o poveste de dragoste din prezent și în culori simple contemporane Acest roman al autoarei în vârstă de de ani este considerat primul mare roman al "literaturii baroce" (Barockliteratur) Intrigile biblice ale romanelor Assenat ( ) și Simson ( ), precum și versurile creștine, l-au făcut pe Caesen celebru în literatura spirituală luterană contemporană În , s-a întors în Germania, în orașul său natal Dessau, unde a fost acceptat în "Societatea Fructerilor" în același an Din până în Cesen s-a întors în Olanda, unde conduce editura Elsevier Cunoscută este descrierea artistică a orașului Amsterdam ( ), pe care Cesen a întocmit-o din dragoste arzătoare pentru acest oraș liber, ca semn de recunoștință pentru cetățenia care i-a fost acordată În , după căsătorie, s-a întors în cele din urmă în patria sa, la Hamburg, unde a murit ulterior în Poetica germană și toată opera lui Philipp Caesen, precum și opera lui Boehme, i-au inspirat pe romantici La mijlocul secolului al XIX-lea, marele compozitor german Richard Wagner a fost inspirat de el Multe dintre partiturile lui Wagner amintesc de poezia lui Caesin Așadar, primele strofe ale uneia dintre ariile operei wagneriene Lohengrin (și cu motive chiar din opera Tannheusser) repetă aproape textual cântul al șaisprezecelea ( ) din poemul autobiografic al lui Philipp Caesen: Das sechzehende Lied Gură rubină / împodobiți tinerețea / vai! Soare / înștiințare / și stea / care se uită mereu de departe cu înalte raze de virtute; Tu, regina tuturor fecioarelor / trebuie să mă feresc / încă să nu invidiez chipul tău frumos Rubymouth / Nu-ți vine să crezi prin ce trec acum; Voi rămâne încrezător și constant / chiar dacă castelul meu ceresc deja mă îndepărtează și mă smulge: iubirea dă cinste rareori aparține / dar trebuie să fie aici Nu mă voi gândi bine la ore / Pean ф OKUH Далее Цезен дает доказательство чистоты и ясной твердости немецкого языка, того, что чистоты и ясной твердости немецкого языка, того, что вистоты si de asemenea campul drag veșnic cu o mie de daruri / pentru că tu / o podoabă a lumii / mi-ai împins inima timidă cu săgeți / da a rănit-o / te-ai pus pentru totdeauna în suferință și durere De când mă uit și râd la prima ta, o adevărată structură de dragoste / care mi-a voalat inima cu lucruri dureroase / cu groază / frică și shrik falite / da a liniștit bucuriile / m-a făcut să suf / m-a despărțit / o libertate de tine Utrecht poate să fi afectat unii / da Franța / Anglia a răsucit, de asemenea, cele mai dure inimi cu un foc de dragoste brusc: dar nicio imagine a unei femei nu a fost în stare să rănească / să vrăjească / să prindă atât de grăbită / ca tine Rubienemund / în timp ce mi-ai jignit atât de mult viața / ei so vergonne / daB ich mag geben Dier einen lieben gast / daB ich in trăue dein hertze mag kiissen / daB ich mag schertzen / kiihlen die schmertzen / o Schone / bei Dier So scheid' ich ab mit freudigem muhte / dieweil mir deine gunst / Liebstes Rubienchen / kommet zu guhte / und lindert mei ne brunst Rubinemund / o Rubinemund lebe / lebe voi freuden / ausser dem leiden / Ach lebe stets wohl! Philosophus Teutonicus Jacob Oyome tânjește după natură " Aceasta exprimă și înrudirea limbii germane cu proto-limba, pe care Cesen (ca și Böhme) o numește "Mama limbilor" "Pentru mama limbilor, deși a semănat în toate limbile și dialectele o putere și o proprietate similară și aproape egală luate de la ea însăși, totuși, în nimeni nu s-a jucat și nu s-a manifestat atât de clar ca în limba noastră Numai prima limbă adamică poate fi recunoscută ca mama limbii germane " Caesen adaugă, de asemenea, un dar special proprietății limbii germane, care permite, în consonanța vorbirii sale, să indice și să urmărească sensul original și necomplicat, și să-l exprime în aspectul exterior al cuvântului Acesta este o reamintire foarte evidentă a conceptului lui Boehme, cu ideea sa despre structura "naturală" a limbajului, care formează de fapt un analog al naturii "La fel ca întreaga esență a lucrurilor, care constă din nu mai mult de patru elemente primare - adică apa, pamantul, focul si aerul - din care tot ceea ce are un corp consta pe acest pamant, deci se intampla in limbajul uman, in care exista doar patru sunete initiale de baza (sunete pra), sau sunete pra, din care toate alte sunete au provenit și constau care au apărut prin amestecarea acestor sunete pro și astfel apare orice vorbire sau limbaj Aceste prasonici sunt a-e-i-o În pra-sound a auzim puterea pătrunzătoare a apei, în pra-sound e - scufundare în pământ, în și - moale ridicându-se și înălțându-se în aer, iar în o - puterea înaltă și în creștere a focului Cât despre Boehme, pentru adeptul său Tsezen, analogia sunetelor joacă un rol important în limbaj, care, potrivit lui Tsezen, repetând în mare măsură prevederile principale ale lui Boehme, reflectă structura naturii și a cosmosului în general Dacă ebraica din Biblie, spune Tsezen, este deja o "limbă sfântă" în sine, atunci își comunică secretele prin limba germană În mod caracteristic, Cesen, ca și Boehme, își descrie cunoștințele despre revelația divină ca pe ceva "pe care mi-a arătat Dumnezeul meu, dezvăluind secretele naturii " *** Deja în viitor, datorită popularității operelor poetice ale lui Philipp Caesen, ideea conceptului lui Boehme de "natu- ' Zesen Ph Rosengarten, Ivan Fokin limbajul natural" au fost percepute și remodelate poetic de către gramaticianul și teoreticianul limbajului german Justus Georg Schottelius { - )}, care a tras din ele mult pentru a înțelege esența limbii Lucrarea lui Schottelius - "Analiza detaliată a limbii germane" (Ausfuhrliche Arbeit Von der Teutschen HaubtSprache, ) - a fost un eveniment de epocă în teoria limbajului din acea vreme Aici Schottelius subliniază îndeosebi poziția boehmică conform căreia cuvântul este o "semnătură", care în sunet dezvăluie adevărata esență a lucrurilor, pe care apoi "spiritul credincios" în auzul cu logosul divin o poate interpreta Totul din această carte este pătruns de spiritul lui Boehme, în special afirmația că limbajul este și un fel de "organon metafizic" în cunoașterea lumii, astfel că "Dumnezeu a completat toată natura cu arta limbilor care se extind peste toate secretele naturii; și dacă cineva cunoaște bine aceste limbi, atunci va fi imediat transportat prin toată natura și va putea vorbi despre asta cu Dumnezeu însuși La fel ca Caesen, Schottelius a introdus termeni lingvistici și gramaticali germani ("Einzahi" - singular, "Mehrzahl" - plural, "Stammform" - formă rădăcină etc ), care apoi au trecut din gramaticile germane și în limba rusă Atât în Schottelius cât și în Caesen, doctrina "limbajului natural" vizează în primul rând fundamentarea semnificației spirituale și religioase a limbajului În general, Cesen, ca și Boehme, plănuiește (în prefața sa la Grădina de trandafiri) să scrie în viitor "împreună cu Dumnezeu despre acest sens al limbajului, o carte mică", pe care, totuși, nu a scris-o niciodată Cu toate acestea, această frază arată cât de aproape a fost în această privință față de Boehme Jiistus Georg Schottelius ( - ) În Schottelius a intrat la Universitatea din Helmstedt, iar în , la Universitatea din Wittenberg În , a fost forțat să fugă de la Wittenberg (înainte de pericolul unui atac asupra orașului de către trupele suedeze) la Brunswick, unde a devenit mentor și educator al prințului Anton Ulrich de Brunswick-Lüneburg Aici, la universitatea locală, Schottelius și-a luat doctoratul și în a devenit asesor (expert) la curtea palatului Toți acești ani în Brunswick Schottelius s-a dedicat în principal limbii germane În a fost publicată lucrarea principală a lui Schottelius Aiisfiihrliche Arheit Von der Teut-schen HaiibtSprache, Același lucru se poate spune despre mulți alți autori baroc Atmosfera bohmiană de "limbaj natural" a contribuit la faptul că în Philosophus Teutonicus Jakob Vöhme Astfel, fiecare epocă și fiecare popor își formează propria limbă în funcție de calitățile sale spirituale și, de aceea, esența lucrurilor, formată din acest limbaj, apare întotdeauna pentru acest popor în conformitate cu principalele trăsături și caracterul propriei sale esențe La nivel personal, aceasta înseamnă că Cuvântul lui Dumnezeu se manifestă mai clar în limba maternă și, prin urmare, cu pătrundere adecvată în esența universală, atunci când cuvântul potrivit este întruchiparea cunoașterii adevărate, limbajul abstract-formalist al " știința artificială pierde orice sens și sens * *** Pătrunzând până în profunzimile mitologiei biblice a Vechiului și Noului Testament, adâncindu-le și transformându-le în esență cu lumina geniului său germanic, Jakob Boehme este nevoit să "descrie" contemplarea sa asupra procesului etern al Treimii care se autocunoaște, eternul Domeniul german al lingvisticii la acea vreme era dominat de ideea limbii materne a naturii Cu toate acestea, poate doar tineretul revoluționar din secolul al XVIII-lea a tras o consecință practică din acest concept În persoana pregătitorului Sturm und Drang (precum și romantism!), în Johann Georg Hamann ( - ), metafora "Cărților în chiar inima omului" a fost din nou luată în serios și luminată în sensul său actualizat (Vezi, de exemplu: Weber, R Die Lautanalogie in der Liedem Philipp von Zesens, Wiesbaden, ) În mod interesant, Fichte, în "Discursuri către națiunea germană" ( ), indică și el această legătură a conceptelor și a sunetelor în limbaj În viața spirituală, spune el în al șaselea discurs, asimilarea suprasensibilului vine după percepția senzorială; şi de aceea şi în limbaj apar mai întâi desemnările obiectelor sensibile, iar apoi expresiile celor suprasensibile Mai mult decât atât, aceste obiecte suprasensibile sunt și sensibile (deja pentru că sunt exprimate prin limbaj) și iau ca punct de plecare denumirile obiectelor sensibile, de aceea expresiile suprasensibilului sunt figurative Așa ia naștere în limbaj modul senzorial-figurativ de exprimare Asimilarea suprasensibilului este, parcă, viziune spirituală, echivalată involuntar cu viziunea obișnuită; de aceea ideea suprasensibilului a fost numită de greci "idee" sau viziune Prin urmare, pentru a realiza expresia figurată, trebuie, după Fichte, să apelăm la organul nostru spiritual; în caz contrar, cuvântul (ca expresie a suprasensibilului) va fi lipsit de sens și mort, imaginile vor fi lipsite de sens, nu va exista contemplare interioară corespunzătoare în noi, iar cuvintele vor fi doar instrumente moarte "Limbajul trăiește în timp ce este clar; este clar atâta timp cât exprimă stări reale, trăite în interior (Vezi: K Fischer Fichte, viața, scrierile și învățăturile sale Sankt Petersburg, , p - ) Ivan Fokin Trinitatea, în succesiunea temporală a spiritului subiectiv (Ichheit sau Ichts, după cum spune el), deseori împărțind și juxtapunând ceea ce, după propria sa viziune profundă, există cu adevărat doar sub forma unei Unități perfecte și armonioase Cu această rezervă, el își expune învățătura despre calitățile primare ale lui Dumnezeu, despre spiritele divine imprecise "Notă: toate cele șapte duhuri ale lui Dumnezeu se nasc unul în celălalt, unul dă naștere neîncetat pe altul și nimeni nu este "primul", și nimeni nu este "ultimul" căci acesta din urmă în același fel naște pe primul, așa cum primul îl produce pe al doilea, al treilea, al patrulea și așa mai departe până la ultimul Dacă unul dintre ei este numit "primul" sau "al doilea", și așa mai departe, atunci numai în funcție de care dintre ei este primul în formarea și compoziția creaturii Căci toate cele șapte sunt la fel de veșnice și niciuna dintre ele nu are nici un început, nici un sfârșit: și din faptul că cele șapte calități se nasc continuu una pe cealaltă și nici una nu este în afara celorlalte, rezultă că există Unul, Etern , Dumnezeul Atotputernic Căci când ceva se naște dintr-o ființă divină, atunci este format nu numai de spirit, ci de toți cei șapte; și când o astfel de creatură, ca întreaga ființă a lui Dumnezeu, este deteriorată, se ridică și se aprinde într-una din spirite inexacte, atunci va aprinde nu numai un duh, ci pe toate cele șapte " Deci, potrivit lui Boehme, Dumnezeu poate fi revelat doar dezvăluind contrariul în sine - opusul Divinului și al anti-Divinului, "Da" și "Nu" Această opoziție se dezvăluie în mânia și dragostea lui Dumnezeu, care, conform Sfintei Scripturi, au devenit apoi șapte duhuri inexacte (Quellgeister), sau calități (Qualităten), dintre care primele trei calități reprezintă mânia lui Dumnezeu, iar ultimele trei sunt iubirea lui Dumnezeu, în timp ce calitatea de mijloc, a patra, acționează ca "graniță" a ambelor Împărății ale lui Dumnezeu, aparținându-le în același timp Aceste șapte calități, sau calificări, care constituie certitudinea de bază a "naturii eterne în Dumnezeu", Boehme este nevoit să le descrie cu culorile acestei lumi, încercând să transmită prin simboluri exterioare spiritele interne, inexacte, ale Esenței Divine, ca precum și interacțiunea lor între ele Desigur, așadar, în spatele descrierii de "tartă" și "dulce", "tare" și "apos" ka Aurora, Capitolul X Al șaselea spirit inexact în Puterea Divină §§ - //Jakob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea Moscova, , p Vezi Apocalipsa ( , ; IV, ) Philosophus Teutonicus Jakob hoeme onoruri, unele temeiuri strict consistente pentru aceste diferențe se pierd treptat În timp ce primele trei calități ("aceritate", "duritate", "răceală", "atracție", "perversitate"; "mobilitate", "tangibilitate", "dulce", "înțepătură", "scăpare"; "frică", "excitare", "roata vieții") înseamnă primul Început (Principium) și corespund Tatălui? calitățile de la a patra la a șaptea ("foc", "sursa vieții"; "lumină", "dragoste"; "sunet", "viață inteligentă"; "întrupare") înseamnă al doilea Început și corespund Fiului Sub al treilea Început, Boehme înțelege, pe de o parte, întrepătrunderea primelor două Principii, care corespunde Duhului Sfânt? şi, pe de altă parte, natura trupească, rezultată din toate cele şapte calităţi Toate forțele și calitățile naturale "curg de la Dumnezeu Tatăl, orice lumină, căldură, frig, aer, apă și toate forțele pământului, amare, acru, dulci, astringente, tari, moi și care nici măcar nu pot fi enumerate - totul provine de la Tatăl" (Aurora, Cap III Despre binecuvântată, biruitoare, Sfânta Treime, § și urm ) "Căci așa cum soarele stă la mijloc între stele și pământ și luminează toate puterile și este lumina și inima tuturor puterilor și toată bucuria acestei lumi, toată frumusețea și plăcerea, izvorăsc din lumină și puterea soarelui, tot așa și Fiul lui Dumnezeu în Tatăl este inima Tatălui și strălucește în toate puterile Tatălui, iar puterea Lui este o bucurie mișcătoare și fierbinte în toate puterile Tatălui și strălucește în întreg Tatăl ca soarele în toată lumea", astfel încât "în Tatăl toată adâncimea este strălucitoare din strălucirea Fiului lui Dumnezeu" (Ibid § și urm ) "Dumnezeu Duhul Sfânt este persoana a treia în dumnezeirea sfântă biruitoare și purcede de la Tatăl și Fiul, fântâna sfântă clocotitoare a bucuriei în întregul Tată, suflare plăcută, blândă și liniștită din toate puterile Tatălui și Fiul Acum observă: cele trei elemente sunt focul, aerul și apa - au o triplă mișcare sau calitate, dar un singur corp Uite: focul, sau căldura, se naște (se naște) din Soare și stele, iar din căldură ia naștere (se naște) aer, iar din aer - apă Și în această mișcare sau calitate se află viața și spiritul tuturor creaturilor, precum și tot ceea ce poate fi numit în această lume; și înseamnă Duhul Sfânt" (Ibid , § și urm Compară și: Aurora, cap IX-XI, cap XXI: Despre cele șapte duhuri ale lui Dumnezeu și acțiunea lor pe pământ, § - ) Descriind calitatea , Boehme vorbește în principal despre "astringență" (Herbe, Herbigkeit), "duritate", "răceală", "atracție" (sau "atracție", Ziehen), precum și "poftă" sau "depravare", (de la Begierlichkeit, sau begehren - a dori, a poftei) calitate înseamnă "mobilitate" în Boehme "sensibilitate", "dulce", "înțepătură", "repulsie" calitatea ia naștere din primele două și se numește "frică", precum și "fierbe" (Wallen), "roata vieții", etc În aceste primele trei proprietăți, susține Boehme, fundamentul "mâniei" și "iadului" " este pus, ca și toate Fokicus întreg *** Este dificil de subliniat adevăratele motive din spatele creării teoriei calităților lui Boehme Pe baza împărțirii împărăției lui Dumnezeu în "tărâmul" mâniei lui Dumnezeu și al iubirii lui Dumnezeu, se poate presupune că a găsit dragostea în latura intelectuală sau "teoretică" a naturii - văzând, auzind și modelând , unde a descoperit lumina, sunet și fizicitate , i e ultimele trei calități, în timp ce cu latura "practică" a legat acele forțe elementare, opuse, de natură neînsuflețită, anorganică, pe care le-a unit sub denumirea generală de "prostie furioasă", care furnizează material pentru primele trei calități În cele din urmă, a patra calitate centrală, focul, este centrul naturii, centrum naturae, situat între tărâmurile întunericului și luminii, mâniei și iubirii, răului și binelui, - granița, "colțul din care voința poate flutura oriunde vrea", fie înapoi, în lumea întunecată a întunericului, fie înainte în lumea luminii și a iubirii divine Voința este liberă și ambele lumi sunt în alegerea ei Astfel, doctrina liberului arbitru a lui Boehme, prin însăși formularea întrebării, depășește unilateralitatea formală a sistemelor raționaliste din timpurile moderne, introducând în locul raționalului ce este "violent" calitate este "foc", "sursă de viață", "poftă", care este "arsură de mânie" în raport cu calitățile anterioare și "arderea iubirii" în raport cu calitățile ulterioare Aceste trei calități care urmează "arderii" formează împărăția veșnică a bucuriei a lui Dumnezeu calitate - "lumină" și "dragoste" calitate - "sunet" (Sehall), "viață inteligentă" În cele din urmă, calitatea în Boehme înseamnă "corporalitatea" sau "întruchiparea" ideală, care, totuși, nu trebuie gândită "corporal", ci "esențial" și "contemplativ" "Al șaptelea Spirit al lui Dumnezeu în puterea divină este un corp generat din alte șase spirite; toate imaginile cerești locuiesc în ea și totul este format și compus în ea și toată frumusețea și bucuria se înalță în ea Acesta este adevăratul spirit al naturii, chiar Natura însăși, și în ea constă toată firescul, care este în tot Dumnezeu Dacă acest spirit nu ar exista, atunci nu ar exista nici înger sau om, iar Dumnezeu ar fi o ființă de nepătruns, care ar consta doar într-o putere de nepătruns (Aurora Ch XI, § ) Aceasta este înțelepciunea eternă, esențială a lui Dumnezeu, totalitatea "tuturor formelor, culorilor și frumuseții" "Și dacă ești spiritul rațional al lui Mercur", spune Boehme confidențial, "pătrunzând prin toate cele șapte duhuri ale lui Dumnezeu, încercându-le și contemplându-le, ce sunt ele, atunci când vei explica acest al șaptelea spirit, vei înțelege acțiunea și esența întregii Divinități și înțelegeți în gândire" (Aurora Cap XI Despre al șaptelea spirit inexact din Puterea Divină, § ) Philosophus Teutonicus Jakob Hoehme conceptul de liber arbitru este un concept viu al libertății ca capacitate de bine și de rău Friedrich Schelling a fost primul care a atras atenția asupra acestei trăsături fundamentale a conceptului de libertate "Tocmai în aceasta este cea mai profundă dificultate a întregii doctrine a libertății, care s-a simțit încă de la început și este inerentă nu numai cutare sau cutare sistem, ci, într-o măsură mai mare sau mai mică, în toate sistemele " Acest liber arbitru duce însă și la cădere, care constă în "căderea" propriei voințe de voia lui Dumnezeu Căderea lui Adam este precedată de căderea lui Lucifer, care a fost creat de cel mai frumos înger ceresc, dar în loc să-și pună Imaginația în lumina lui Dumnezeu și să locuiască în Dumnezeu, el, în virtutea libertății sale, a liberului său arbitru, a îndrăznit să triumfe asupra nașterii divine, "fâlfâi" din inima lui Dumnezeu și astfel, din dragostea lui Dumnezeu, s-a târât în mânia lui Dumnezeu, s-a înclinat spre lumea întunecată cu tărâmul fanteziei; cu alte cuvinte, el a ieșit din lumină în sfera limitată a primelor patru calități, care, fiind în afara luminii veșnice, sunt abisul, mânia lui Dumnezeu și iadul Mai mult, în locul celui păcătos și căzut Lucifer, spune Boehme, folosind povestea creației lui Moise, Dumnezeu creează omul ca "o asemănare completă a lui Dumnezeu, mai desăvârșită decât un înger", care este destinat să conducă peste toate creaturile , pentru că omul este o ființă interioară și conceptul tuturor lucrurilor "Cerul, pământul, stele și elementele - totul este într-o persoană, la aceasta există și Treimea divină; și este imposibil să numești ceva ce nu ar fi într-o persoană Sufletul lui Adam era din voința eternă, din centrul naturii, unde lumina și întunericul sunt separate A intelege! Nu era o scânteie separată, ca o particulă din Întreg, pentru că nu era o parte, ci întregul; la fel cum Întregul este prezent în fiecare punct " Deci, omul a fost pus de Dumnezeu între împărăția luminii și împărăția întunericului, pentru a-și exercita libertatea alegând una dintre ele Schelling F W J Studii filozofice despre esența libertății umane, # vezi Anexa la această ediție, p ' Despre tripla viață a omului, Cap W Alte porți ale lumii, precum și paradisul, §§ - // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p - ) Ivan Fokin "Voința sufletului este liberă fie să se cufunde în sine și să nu dea atenție la nimic, mâncând din dragostea lui Dumnezeu, ca o creangă care înflorește și luând sucuri dintr-un copac, fie să intre în foc după voia sa și să fie arborele însuși " Dar voința vieții s-a separat, "a căzut" de fundația divină și s-a întors la senzualitate, de la Unitate la pluralitate și s-a opus Unității ca pace veșnică unită, Bine unit Fecioara Înțelepciunii Divine, care mai înainte locuia în bărbatul însuși, s-a îndepărtat de el, iar în locul ei i s-a dat o "femeie pământească", alături de care a avut loc căderea în păcat, răspândindu-se la toată omenirea; pentru: "Sufletele oamenilor în ansamblu sunt ca un singur suflet" Așa era poziția omenirii căzute în această lume Totuși, în el a rămas și sămânța Mântuirii, care a germinat în Maria (în care a intrat Fecioara veșnică, sau Înțelepciunea Divină) ca Mântuitoare Și deși doar credința istorică în Hristos este doar o "scânteie" care trebuie încă aprinsă, porțile sfintei Divinități sunt în fiecare dintre noi De ce umbla atunci în depărtare? întreabă Boehme Sursa eternității nu rezidă oare în sufletul însuși? "Așadar, draga mea, minte care caută și dorește! Examinează-te, caută-te și găsește, căci ești asemănarea lui Dumnezeu, chipul, ființa și proprietatea Lui! Așa cum ești tu, așa este nașterea veșnică în Dumnezeu; pentru că Dumnezeu este un Duh, și stăpânirea voastră în trupul vostru este și un Duh, pentru că a venit și a fost făcut din stăpânirea lui Dumnezeu La urma urmei, Dumnezeu s-a revelat în duhul omenesc, atât în dragoste, cât și în mânia Sa: ambele centre sunt acolo, iar al treilea - odată cu ieșirea spiritului - este atotputernicia pe care ar avea-o spiritul acestei lumi, adică al treilea principiu, dacă nu și-ar fi construit propria barieră în Adam, pe care Nașterea lui Hristos a rupt-o, creând o mare minune a lui Dumnezeu * Psychologia vega, sau Patruzeci de întrebări despre suflet, Întrebarea II: Ce este sufletul în ceea ce privește esența, esența, natura și proprietățile sale? § "Despre tripla viață a omului, Cap XVI Despre rugăciune și post, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului Sankt Petersburg, : P (Ufa, : P ) Despre viața în treime a omului, Cap IV Despre al șaptelea fel de natură, ființă sau corporalitate și, de asemenea, despre cele trei Persoane din Dumnezeire, §§ - //Jakob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Philosophus Teutonicus Jakob Hoeme *** Astfel, în problematica ei, sarcina de a-L cunoaște pe Dumnezeu de la bun început a reprezentat lui Boehme nu ca fiind rezolvată unilateral exclusiv în domeniul dogmei bisericești tradiționale și al teologiei scolastice raționale Boehme era interesat în special de întrebările "luterane" insurmontabile din punct de vedere teologic: - De ce este Dumnezeu Creatorul, conform Bibliei, un Dumnezeu al iubirii și, în același timp, un Dumnezeu al mâniei? - De ce este Biblia "Cuvântul lui Dumnezeu", când și în ce limbă vorbește Dumnezeu? Dogmatismul ecleziastic tradițional al teologiei raționale (atât luteranismul formal, cât și oponentul său catolic) nu a reușit să răspundă la aceste întrebări, în ciuda studiului atent al Bibliei lui Luther; Boehme, aproape ca filozoficul lui natural precursorii Renașterii italiene, au început să pună la îndoială creația însăși - natura și omul - despre Creatorul ei În natură, el a înțeles un sistem ordonat de forțe dominante, pe care le-a identificat cu voința divină Dar pentru a pătrunde până la începutul întregii creații, el avea nevoie de o gândire filosofică și speculativă, conform căreia Dumnezeu i s-a arătat lui Boehme ca "Abisul", adică Început activ, nefiind nevoie de nicio justificare" "Abisul (Ungrund) este eternul Nimic, care, totuși, formează eternul Început (Anfang) ca aspirație (Sucht); căci Nimic nu este o străduință [atragere] către Ceva Și așa este eternul magic Primordial [Primarul magiei] (Urstand der Magiae), care creează Ceva în sine atunci când nu există încă nimic Ea creează în sine Ceva din Nimic, dar acest Ceva este doar o străduință pentru Nimic, care nu are loc și aplicație Întrucât există o străduință în Nimic, acest efort creează în sine Voința pentru Ceva și aceeași Voință este Spiritul ca Gând, care pornește din străduință, este căutarea efortului (der Sucht Sucher) Înțelege, voința este spirit străduința este doar mai voluminoasă decât voința Efortul este Magia și voința este Magus , voința este cu și aspirațiile " Dumnezeu în sine este puterea voinței și mișcarea de străduință ("căutare", suchende) Dumnezeu este totul și este cunoscut drept "Unitatea imensă", eternă, incomensurabilă Dumnezeu este abisul (Ungrund) și "de jos" (baza, Jacob Bohme Mysterium pansophorum, oder Griindlicher Bericht vom ir-dischen und himmlischen Mysterio, Textul I, § : Textul II, § I- Ivan Fokin Grund) al tuturor lucrurilor, Cel etern, în care nu există "fund" (bază) sau "loc" "Dumnezeu este întuneric și lumină, iubire și mânie" În Signatura rerum, Boehme spune: "Dumnezeu a creat toate lucrurile din nimic și chiar acest Nimic este El Însuși " Acest Dumnezeu cuprinde toate posibilitățile: nimic și totul și haosul tuturor contrariilor imaginabili Hegel a dezvăluit deja acest principiu esențial al concepției lui Boehme despre Dumnezeu: "Gândul principal pe care îl are este dorința de a păstra totul în unitate absolută, unitate absolut divină și unificarea tuturor contrariilor în Dumnezeu " Principalele etape ale creativității În mod tradițional, mulți savanți ai moștenirii lui Jacob Boehme notează că nu există aproape nicio distincție clară între puncte și virgule în manuscrisele sale Poate fi adăugat că, în publicațiile tipărite ulterioare ale lui Boehme, această vagitate gramaticală constituie și un obstacol suplimentar în calea înțelegerii, traducerii și prezentării exacte a gândurilor sale Foarte des în aceste ediții, începând cu prima ediție din Amsterdam a lui Gichtel la sfârșitul secolului al XVII-lea, o virgulă desparte o propoziție minoră în așa fel încât să poată fi atașată semantic fie la paragraful precedent, fie la următorul paragraful În același timp, desigur, Philosophus Teutonicus gândește și creează întotdeauna în Întreg și din Întreg și, prin urmare, pur și simplu nu este capabil, prin propria sa recunoaștere, să exprime ceva "în picioare separat" fără a adăuga alte "detalii" la el este necesar pentru a vizualiza întregul Din aceasta, uneori se pare că Boehme vrea să exprime "TOTUL" deodată (Hegel), ca și cum ar stipula stiluri Despre adevărata predare de sine, Cap II, § // Jacob Boehme Christosophia, sau calea către Hristos, Cartea IV / Per cu el A F Labzina SPb , Jacob Bohme De Signatura Rerum, Ch VI Despre nașterea uleiului și a apei, despre viața și creșterea vegetativă § Hegel, G W F Istoria Filosofiei Volumul Sankt Petersburg, S Philosophus Teutonicus Jakob Hoeme detaliile fizice ale Conținutului omniprezent imaginabil și contemplat spiritual "Nu am avut timp să mă gândesc la scrisoare cu bun simț, dar totul era dirijat de spirit, care de multe ori era atât de grăbit încât mâinile scriitorului tremurau din obișnuință Și dacă nu aș putea descrie totul frumos și de înțeles motivul este că focul aprins conducea adesea prea repede, forțând mâna și stiloul să-l urmeze abia și apoi a mers ca o ploaie pe care, dacă se revarsă, o va revărsa Dacă ar fi posibil să înțelegem și să scriem totul, atunci ar fi de trei ori din ce în ce mai profund fundamentat, dar acest lucru era imposibil "Și cel de-al treilea Principiu al acestei lumi s-a născut și creat din primul, adică magic, așa cum se spune clar în cărțile noastre a doua și a treia [i e e în "Descrierea celor trei elemente ale ființei divine" ( } și în "Despre triplă viață a omului" ( )] Și aceasta este doar o introducere la acestea, prima care a fost scrisă de autor , și nu a fost înțeles suficient prima dată; deși a fost destul de clar, dar nu a putut fi înțeles pe deplin; și a fost ca o ploaie trecătoare, după care începe creșterea Se dovedește că încercarea constantă a lui Boehme de a prezenta imediat și direct întregul Întreg (sau TOTUL) este realizată, așa cum ar fi, din cauza lipsei de claritate a detaliilor Desigur, acest lucru nu duce la nicio "confuzie", totuși, o confuzie foarte neobișnuită - mai ales pentru gândirea cartezian-raționalistă care predomină printre noi - și ia naștere un tip de claritate deosebit de particular, care, spre deosebire de cea general acceptată, poate fi numit gândire germano-teosofică în spiritul Întregului Căci datorită acestui tip de gândire, orice explicație adevărată a particularităților, care își merită cu adevărat numele, se realizează în general numai datorită Întregului, numai în Întreg și din Întreg La început, în Dawn in the Ascent ( ), acest spirit al Întregului este încă abia conștient de însuși Jacob Boehme Prin urmare, Aurora lui ne condamnă la singura posibilitate de a urmări și explica doar textual filosofizarea primului gânditor teuton, ceea ce înseamnă doar o desfășurare treptată, parcă, dintr-un ghem de ață, la fel cum H A Grunsky, arătând un strict Aurora, Ch XI Despre al șaptelea spirit inexact din Puterea Divină, § // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S Pean Fokin succesiunea gândurilor lui Jakob Boehme din toate scrierile sale Cu toate acestea, pentru această "metodă" de a-l considera pe Boehme este potrivită, de exemplu, doar o minte inspirată și simpatică, precum Hans Grunsky, al cărui merit în explicarea filozofului teuton este aproape necunoscută nouă și încă nu este suficient de apreciată chiar în Germania Întregul, despre care se vorbește în filosofia lui Boehme, nu este suficient de "simplu" și, vorbind în felul lui Boehme, este prea bogat și plin de imagini și "calități" pentru a-l exprima cu ajutorul unei științifice "clare și evidente" metoda (adică strict simplă) Limbajul, împreună cu succesiunea sa de timp, refuză deloc să servească sensului atunci când cineva încearcă să exprime sub formă de succesiune unul altuia ceea ce există cu adevărat numai unul în celălalt Așa că trebuie să vorbim "pe părți" despre ceea ce există, totuși, doar ca întreg, se plânge Boehme "Nu, scriu astfel doar pentru a arăta cum să înveți să înțelegem Ființa divină", pentru că nu suntem capabili să traducem [în limba noastră] cuvinte îngerești; și chiar dacă ar fi traduse, atunci tot la fel în această lume totul este creat și creator (icreatiirlich)', și, atunci, pentru mintea pământească, totul apare după pământesc Căci nu mai suntem o parte a întregului (particular) și nu putem raționa holistic (ganz reden), ci doar în părți (stiickwerck), la care cititorul ar trebui să se gândească Mai mult, numai Mintea Divină din inima lui Dumnezeu este Întregul și nimic altceva; orice altceva constă din esențe și numai Dumnezeu este liber Prin urmare, vorbim doar despre o parte și înțelegem Întregul din minte; căci nu avem limbaj pentru rostirea lui, dar conducem cititorul ca pe o scară Totuși, dacă cineva în mod direct și direct scrie sau vorbește despre Dumnezeu, atunci ar trebui să vorbim despre lumina și flacăra Iubirii, căci Dumnezeu este cuprins în Iubire " Până în prezent, poate cea mai detaliată și în același timp profundă lucrare despre filozofarea lui Jakob Boehme este prezentată de Grunsky: Gnuisky, H Jakob Bohme Stuttgart, - Contrar tuturor "metodelor" imaginabile și cunoscute de considerație istorică și filozofică, Hans Grunsky a dovedit prin cercetările sale că chiar și un astfel de "fir separat" poate fi suficient pentru a explica întreaga "încurcătură", - mai precis, probabil , încâlceala Întregului - filosofia lui Boehme - dacă numai acest "fir" de gânduri este urmat cu atenție, complet și până la capăt Este de la sine înțeles că pentru o astfel de "metodă de luare în considerare" este necesar să aveți în permanență în fața ochilor (și să înțelegeți!) toate scrierile lui Jacob Boehme (> tripla viață a omului, Capitolul II Despre temelia părintelui etern, §§ - // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului Sankt Petersburg, P ( Ufa, p ) Philosophus Teutonicus Jakob Hoeme Dar deși Boehme, prin propria sa recunoaștere, urmărește doar să prezinte un sens "accesibil înțelegerii cititorului", totuși, pentru el, limba nu este doar o "desemnare", străină de însăși esența materiei Și Boehme însuși își folosește limba maternă doar pentru că nu poate exprima esența filozofiei sale germane într-o limbă străină Prin urmare, pentru Boehme, limbajul nu este o "desemnare" străină însăși Gândului său, ci o expresie a adevăratei sale Naturi - nu un simplu "semn" (signum), ci o "desemnare" efectivă a lucrurilor (signatura re git), * Jacob Boehme, ca și Luther, credea că mântuirea omului este imposibilă fără o renaștere interioară, spirituală, prin credință Numai renașterea omului interior este capabilă să restaureze acel Început etern, care, potrivit lui Boehme, a fost odată pierdut de rasa umană "Cine a înlocuit adevărata, pură învățătură a lui Hristos și l-a atacat mereu și pretutindeni? Savanți, papi, cardinali, episcopi și oameni celebri De ce i-a urmat lumea? Pentru că aveau o înfățișare importantă, pompoasă și au fost mărite în fața lumii: natura umană deteriorată a devenit o curvă atât de nebună Cine a măturat dragostea de bani a Papei, răutatea, frauda și înșelăciunea sa din partea Bisericii din pământul german? Sărmanul, disprețuit călugăr Prin ce autoritate sau putere? Prin puterea lui Dumnezeu și puterea lui Dumnezeu Duhul Sfânt " Aurora, Capitolul IX Despre iubirea binecuvântată, primitoare și milostivă a lui Dumnezeu, § - // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S - Dacă în Franța iezuită din secolul al XVII-lea Descartes, nu fără motiv, avea îndoieli dacă era un creștin cinstit și sincer și membru al Bisericii Romano-Catolice, acest lucru era valabil mai ales pentru el recunoașterea deschisă a anumitor gânduri religioase și teologice ale epocii sale, însăși formularea acestei întrebări nu provoacă îndoieli în rândul oamenilor moderni, împovărați cu douăzeci de secole de experiență în atmosfera otrăvită ideologic a lumii moderne Și, desigur, pentru noi, rușii zdrobiți spiritual, care am experimentat o schimbare uimitoare în decorul politic, care sunt familiarizați cu Inchiziția "marxist-leninistă" și "Ordinul" Partidului Comunist al URSS, devine complet clar la prima cunoaștere a mărturisirilor lui Descartes: Descartes a fost obligat să poarte de fapt, înfățișarea unui "fiu exemplar al Bisericii Catolice", profund străin de el, pentru a nu fi în pericol de agresivul cler iezuit În același timp, în raport cu Jakob Boehme, nu a existat niciodată niciun motiv să se îndoiască de deplina lui sinceritate în chestiuni religioase! - Acesta este principalul punct al diferenței Ivan Fokin Cu toate acestea, pentru Boehme era deja destul de evident că "natura umană deteriorată" nu a putut renaște în interior, mai ales în condițiile ortodoxiei protestante în curs de dezvoltare, care deja se secase complet spiritual până atunci, "post-concordian" ( ) Luteranismul Și Boehme, după mulți ani de căutări dureroase și îndoieli, profețește despre apariția unei noi, a Doua Reforme, chemată, conform planului lui Dumnezeu, să slujească cauzei renașterii creștinismului stagnant în același mod în care a servit cândva Reforma lui Luther - prima mare binefacere a Divinității însăși de dragul renașterii creștinismului Cu toate acestea, condițiile și cerințele s-au schimbat destul de mult Okazyva aceste două direcții principale ale gândirii filozofice ale New Age - romanico-raționalistă și germano-mistică, Descartes și Boehme Urmând gândirea lui Hegel, filosofia lui Boehme poate fi considerată "întunecată" și "confuză", chiar "fantastică", dar este imposibil să-i atribuim vreo nesinceritate Dacă, totuși, este luată cu adevărat și în serios, așa cum o cere cititorului, atunci în această philosophia teutonica se dezvăluie în mod inevitabil baza întregii filosofii germane ulterioare Înțelegerea Reformei ca cel mai mare act al lui Dumnezeu și a lui Martin Luther ca instrument al Său, este una dintre temele fundamentale ale justificării luterane a Bisericii a lui Dumnezeu în istorie (Teodicee) Până la începutul secolului al XX-lea, și chiar mai târziu, în bisericile luterane se puteau auzi predici despre Reforma în acest sens teologic Astfel, celebrul predicator Ludwig Harms, de Ziua Reformei, octombrie , spunea: "Reforma, sau curățarea Bisericii de toate tradițiile false și abuzurile care distrug sufletele introduse de papi, este cel mai important eveniment care a avut loc pe pământ încă de pe vremea apostolilor; și cred că dacă Reforma nu ar fi avut loc prin harul lui Dumnezeu, atunci prin aceste învățături false, abuzuri și instituții umane ale papilor, întreaga Biserică ar fi fost de mult coruptă, stricată și distrusă, că Dumnezeu nu mai putea tolerează-l pe pământ și ar fi eradicat! Gândiți-vă doar la învățătura teribilă, că iertarea păcatelor de către papă și preoții săi a fost vândută pentru bani, că papa, sub amenințarea unei pedepse severe, chiar și de teama pedepsei cu moartea, a interzis citirea Bibliei, că el și preoții săi i-au învățat pe oameni să se roage sfinților, adică Maica Maria, apostolii și alți oameni morți evlavioși și evlavioși, așadar, să mărturisească idolatria păgână sincer! Sau că el (oamenii) ar putea câștiga fericirea și ispășirea păcatelor prin milostenie, post, pelerinaj și alte fapte exterioare! Imaginează-ți că până și Sfintele Taine au fost falsificate, că creștinilor nu li s-a permis să primească Sângele lui Hristos în timpul Sfintei Cinei, Philosophus Teutonicus Jakob Hoehme Un simplu studiu "istoric" al Bibliei nu mai este suficient, pentru că citirea și interpretarea nesfârșită a Sfintei Scripturi - de care Germania a fost pe deplin convinsă în ultimele sute de ani - nu duce decât la nesfârșite dispute și ceartă dar s-a învățat că numai preoților li se permite să primească binecuvântatul Potir și că este suficient ca creștinii de rând să primească doar Trupul Domnului! Dacă aceste învățături abominabile (care cu adevărat nu vin de la Hristos, căci Biblia spune exact contrariul, ci de la diavol) și-au păstrat dominația neclintită, atunci ar putea Biserica să reziste? Întregul pământ nu s-ar transforma atunci inevitabil într-o temniță plină de păcate și murdărie? Nu s-ar deschide toate ușile tuturor viciilor și dezonoarei? Atunci ar fi posibil să te tăvăliți calm în toate păcatele și viciile, și atunci ar fi posibil pentru câțiva bănuți și, în cel mai rău caz, pentru câțiva taleri, să vă cumpărați "absoluția păcatelor"! Pocăința, convertirea, credința și un stil de viață sfânt nu ar mai fi atunci necesare pentru a ajunge în Rai! Și cum ar putea fi mai bine dacă unei persoane nu i se permite deloc să citească Biblia, așadar, dacă nu ar putea obține nicio cunoaștere a creștinismului adevărat! Cum ar putea fi mai bine dacă oamenii ar fi în general învățați să se roage oamenilor, în loc să se roage Dumnezeului și Mântuitorului cel viu Cum poate rugăciunea să ofere oamenilor Puterea lui Dumnezeu pentru renaștere * convertire și mântuire! Așa că vezi că fără Reformă, întreaga lume ar fi o mare mlaștină de păcate, viciu și întuneric și ar trebui să piară Și de aceea, este adevăr curat, așa cum am spus mai înainte, că de pe vremea apostolilor Reforma a fost cea mai mare și mai importantă faptă a lui Dumnezeu, cel mai frumos folos pe care Domnul l-a arătat oamenilor Și știți bine cât de extrem de importantă este Reforma din textul biblic; căci aici vedem că Domnul nostru Isus în Apocalipsa, pe care El a dat-o Apostolului Său Ioan pe insula Patmos, a prezis și a anunțat acest mare Act al Său cu de ani înainte! Vezi de aici cum iubește Dumnezeu pe copiii oameni păcătoși, cât de mult nu dorește ca ei să piară Căci El și-a proclamat revelația atât de minunat, încât Lumina a strălucit din nou din întuneric! Dar luați în considerare, de asemenea, că Reforma nu a fost opera rațiunii și a forței umane, cu atât mai puțin opera așa-numitei "întâmplări oarbe" Reforma nu a fost "lucrarea lui Luther", ci s-a întâmplat exact așa cum a anunțat Dumnezeu, care i-a dat revelația despre Reformă Sf Ioan Dumnezeu a anunțat Reforma și Dumnezeu a împlinit-o Martin Luther a fost doar un instrument binecuvântat, ales și făcut potrivit de Dumnezeu însuși, astfel încât El să facă prin Luther ceea ce îi prezisese apostolului cu de ani înainte de acest eveniment [din istoria noastră] Să luăm în considerare astăzi cuvintele prezicerii Domnului Isus Hristos despre Reformă " - Ludwig Harms Predigten liber die Evangelien des Kirchenjahrs Auflage, Hermannsburg, , p - Ivan Fokin "Ce este încă ascuns? Adevărata învățătură a lui Hristos? - exclamă Boehme polemic, - Nu, dar filozofia și întemeierea profundă a lui Dumnezeu, beatitudinea cerească, revelația creației îngerilor, revelația căderii abominabile a diavolului, de unde vine răul crearea acestei lumi, temelia adâncă și misterul omului și al tuturor creaturilor din această lume, judecata de apoi și schimbarea acestei lumi, misterul învierii morților și al vieții veșnice Și nimeni altul decât însuși Boehme - "să nu se laude cu sine, căci numai Dumnezeu este înalt" - este chemat la aceasta profetul inspirat divin "De ce face Dumnezeu asta? Din marea Lui dragoste și milă față de toate popoarele și pentru a le arăta că de acum înainte a venit vremea întoarcerii celor pierdute, vremea când oamenii vor contempla desăvârșirea și se vor bucura de ea și vor umbla într-un mod curat, cunoaștere strălucitoare și profundă a lui Dumnezeu " * Și astfel Boehme avertizează cititorul "să citească această carte cu sârguință și să nu se lase tentat de simplitatea autorului " Cu toate acestea, nu toată lumea a ținut cont de acest avertisment De îndată ce una dintre listele acestei prime lucrări a lui a căzut în mâinile oberpastorului Görlitz, Herr Gregor Richter, Boehme a fost - prin decizia consiliului orașului - aproape imediat luat în custodie, apoi alungat pentru o vreme din oraș Și, deși ulterior i s-a permis să se întoarcă, el, totuși, a trebuit să promită că nu va lua din nou stiloul Șase ani mai târziu, în ciuda pericolului continuu din partea clericului protestant ortodox, el publică ( - ) una după alta principalele sale lucrări Aurora, Ch IX Despre iubirea binecuvântată, milostivă și milostivă a lui Dumnezeu, § Aurora, Ch IX, § Aurora, Ch IX § unsprezece Principalele lucrări ale lui Jacob Boehme: Aurora sau Zorii în Înălțare, ; De tribus principiis, sau Descrierea celor trei principii ale ființei divine, ; De triplici vita hominis, sau Despre tripla viață a omului, ; Psychologia vega, sau Patruzeci de întrebări despre suflet, ; De incamatione verbi, sau Despre întruparea lui Isus Hristos, ; De signatura rerum, sau Despre nașterea și desemnarea tuturor ființelor, ; Mysteriuin magnum, sau Explicația primei cărți a lui Moise, ; De electione gratiae, sau Despre alegerea milei, Christosophia, sau calea către Hristos, - Philosophus Teutonicus Jakob Vöhme Deja în , încălcând astfel interdicția din din partea clerului Görlitz de a-și exprima gândurile în scris, Boehme, urmând dictatele interioare ale inimii, în general, a găsit o soluție la problemele rămase în "sistemul" său despre lume și contemplarea lui Dumnezeu, despre care le-a spus cititorilor săi fideli în eseul său "Despre cele trei principii (Prinzipien) ale ființei divine" În același timp, factorul decisiv în rezolvarea problemelor a fost dezvoltarea metafizică reală a întregii sale speculații creștine despre Treime în "calitatea naturii", Boehme se transformă acum în principiul de bază al întregii Ființe În Despre cele trei elemente ale ființei divine ( ), el face acest lucru cu ajutorul a trei principii: - rău - bine, și decurgând din acestea două, - principiul "material" (pe baza căruia a luat naștere "lumea pământească") (Lucrările selectate sunt în prezent traduse în limba rusă) Astfel, Boehme nu și-a părăsit chemarea interioară de a fi noul profet german al Marii Reforme, începută odată de Luther, și i-a rămas fidel până la moarte În mai , după un alt atac al influentului oberpastor, Boehme a răspuns invitației prietenoase a electorului sas de a vizita curtea din Dresda, la care își găsește în sfârșit patroni înalți ai afacerii sale "Este suficient să intri în librăriile din Dresda", informează el vesel într-o scrisoare către prieteni, "pentru a vedea dovezi ale unei noi reforme, care, din punct de vedere teologic, corespunde descrierilor pe care le-am făcut" Dar, din păcate, bucuria nu a durat mult Deja în luna august a aceluiași an s-a îmbolnăvit, iar pe noiembrie, la vârsta de de ani, a murit O anumită influență a ideilor alchimice, care la acea vreme au primit o răspândire specială în Silezia datorită scrierilor lui Paracelsus, în acest sens, a avut o formă pur externă de împrumutare a noii terminologii "științifice", care, desigur, nu putea afecta semnificativ Înțelegerea de către Boehme a Fundamentelor "sistemului" său nu sa afectat Deci, în comparație cu Aurora, Boehme are următorii termeni: timbits, matrix, qiiinta essentia, Tinktur, Sal, Sulphur Toți acești termeni sunt, desigur, esențiali pentru modalitatea ulterioară în care Jacob Boehme își expune "sistemul", dar ei nu au caracterul unui factor decisiv în dezvoltarea propriei metafizici a lui Boehme kwan fokin Abia acum putem vorbi deja despre un anumit principiu fundamental în filosofia lui Boehme, întrucât, dând un caracter universal principiului Contradicției, acum în considerarea lui asupra tuturor fenomenelor individuale există o lege fundamentală universală (metafizică), cu ajutorul căreia le poate deduce ca fiind necesare nu numai genetic, ci și conceptual Și această fundamentare universală a tuturor este posibilă numai datorită eliberării principalului opus - Contradicția absolută - de șansa care îi este încă inerentă în Aurora Acum, în cuvintele lui Hankamer, Boehme "vede cu și mai puțin milostiv realitatea de zi cu zi a vieții în imaginea naturii, care mărturisește clar complexitățile primordiale hamletiene ale oricărui sentiment Cu toate acestea, tocmai această veridicitate inconsolabilă a lumii contradictorii îl convinge în cele din urmă pe Boehme de fidelitatea deciziei sale spirituale și morale, care creează Sensul și Legea tocmai aici și creează astfel o nouă oportunitate de viață pentru cei care cunosc și totuși iubesc cercetător Astfel, Jacob Boehme aprofundează principiul de bază al filozofiei sale, făcându-l mai general și universal "Pentru că omul știe acum că este un om binar, înzestrat cu bine și rău, că atât binele cât și răul îi sunt caracteristice și că este același om, bine și rău, și la ce ar trebui să se aștepte de la ambele calități de răsplată și socoteală, de care se va lipi aici în această viață, sufletul său se va duce imediat acolo după moarte și că el, în lucrarea pe care o face aici, se va arăta în putere în Ziua Judecății și va trăi în ea pentru totdeauna, de asemenea, în ea va fi slăvită și că același lucru va fi hrana și chinul lui veșnic: de aceea, este foarte necesar pentru el să studieze și să se cunoască pe sine însuși: - Cum este creat? De unde impulsurile bune și rele? "Și ce sunt binele și răul în el?" - De asemenea, despre: care este mai exact sursa a tot binele și a tot răul? De ce, atunci, sau prin ce mijloace a intrat răul în diavol și în om, precum și în toată Creația? Căci diavolul era Sf îngerul și omul a fost de asemenea creat bun "Dar de ce, atunci, se găsește o asemenea respingere în toate creaturile încât totul mușcă, bate, împinge, zdrobește și se dușmănește unul pe celălalt - adică Opoziția există în toate creațiile astfel încât fiecare corp este unins cu el însuși, ceea ce poate fi observat nu numai în creația vie Paul Hankamer Jacob Bohme Gestalt und Gestaltung Bonn, S Philosophus Teutonicus Jakob Vöhme dar și în stele, elemente, pământ, pietre, metale, frunziș, iarbă și lemn, în toate există otravă și răutate? Și se dovedește că așa ar trebui să fie, mai târziu; / că altfel n-ar fi viață, nici mișcare, precum și culoare, proprietate, gros sau subțire, sau vreo percepție deloc, dar totul ar fi Nimic Pe de o parte, fără "otrăvire și răutate" nu există "nici viață, nici mișcare, nici culoare, nici calitate, gros sau subțire, sau orice percepție" Pe de altă parte, Boehme ajunge acum la concluzia că orice opoziție (inclusiv în viața cea mai naturală și morală) se bazează pe o necesitate logică, pe care Boehme o deduce cel mai clar în următoarea sa lucrare "Despre viața triune a omului" ( ): lățimea și îngustimea, voința și opoziția sunt aici un întreg "Aceste două specii sunt esențe eterne și o legătură eternă care este creată de la sine Robă și nimic altceva, pentru că marea întindere nesfârșită tânjește etanșeitate și capacitate, unde s-ar putea deschide; întrucât nu poate exista nicio Revelație în lățime și tăcere, trebuie să existe atracție și autoconcluzie din care va veni Revelația Trebuie să existe și rezistență (Widerwille)', căci o voință limpede și liniștită este ca un nimic gol, steril și nimic nu se naște Dar pentru ca voința să nască, ea trebuie să rămână în ceva în care să formeze și să nască totul; căci nimic nu este decât tăcere veșnică nemișcată, în care nu este nici lumină, nici întuneric, nici viață, nici moarte Dar vedem clar că lumina și întunericul există și că există, de asemenea, mișcare și formare perpetuă, că simțurile noastre nu numai că rămân în această lume, ci se extind în infinitul nemăsurat, unde lumea îngerească nu este închisă în întuneric, ci apare în ea puritate Prin urmare, ar trebui să ne ridicăm gândul la această lume îngerească, care, deși nu este în afara acestei lumi, se află totuși într-o mișcare diferită de proprietăți sau sursă și în lumină veșnică; și totuși n-ar fi lumină dacă nu ar exista părinte " O abatere etică de la acest gând se găsește deja în "Descrierea celor trei elemente ale ființei divine": Adam trebuia să fie ispitit, deoarece spiritul său trebuia să ajungă să domine De tribus pmcipiis, sau Descrierea celor trei elemente ale ființei divine, Prefață, § / Jakob Bohme Beschreibung der drey Principien Gottliches Wesens, Vorrede, § Despre triplă viață a omului Ch I Despre originea vieţii, § - / Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , P (Ufa, G S ) Pean Fokin peste tot; acestea libertății depline a spiritului aparține juxtapunerea binelui și a răului "Și acum se întreabă: de ce a crescut atunci pomul pământesc al cunoașterii binelui și a răului: dacă n-ar fi fost, atunci Adam nu ar fi mâncat rodul interzis? Și de ce a trebuit Adam să fie ispitit? Ascultă, întreabă-ți mintea: de ce s-a născut imediat și L-a prins gândul la mânie, ca și la iubire? Vorbește despre a auzi sau a vedea Da, desigur, DUMNEZEU știa deja toate acestea, așa că Adam a trebuit să fie ispitit, pentru că centrul minții este liber și dă naștere voinței din ascultare și contemplare, din care ia naștere Imaginația (Imaginația) și dorința "Copacul de perle este ascuns aici Uite, mintea mea dragă, pomul de mărgăritare nu este semănat în omul din afară, este și el nevrednic de el, este al pământului, iar omul păcatului este ascuns în el Iar diavolul face deseori din omul din afară sălaşul lui, zidând în el o casă pentru mânie şi răutate, adeseori ademeneşte pe bietul suflet într-un viciu pe care nu-l vrea, pentru ca trupul să apuce ceea ce sufletul se împotrivesc După cum se vede din cuvintele lui Boehme însuși, aici apar acele întrebări "simple" care au rămas neexplorate în Aurora Împreună cu primul Principiu (Prinzip) în Dumnezeu și în gândul la Dumnezeu, acum pare să apară o zonă limitată, care conține și Răul Potrivit acesteia, există două esențe în Dumnezeu, "într-una (eternă) fără sfârșit și fără origine" ca: lumina veșnică, care este Dumnezeu sau Bun, și întunericul veșnic, care este chin (Quall), în care, totuși, "Nu ar exista chin dacă nu ar exista lumină": "Așa cum am spus adesea: DUMNEZEU este Ființa tuturor ființelor, în care locuiesc două ființe într-una, veșnic și fără sfârșit și fără origine: - ca (I) lumină veșnică, i e DUMNEZEU, sau Bine; - și ca ( ) întuneric veșnic, i e chin (Qiraal): și în El nu ar fi chin dacă nu ar exista lumină " Dar deși ambele părți opuse aparțin în mod necesar una celeilalte, ele sunt, după Boehme, esențial diferite, căci numai binele este chemat să fie justificat în raport cu Dumnezeu De tribus prncîpiis, sau Descrierea celor trei elemente ale fiinţei divine, Cap XI În toate condițiile de ispită, § // Jakob Bbhme Be-schreibung der drey Principien Gottliches Wesens, Cap XI, § De tribus pmcipiis, Capitolul XXIV Despre pocăința adevărată dreaptă, § De tribus pmcipiis, Capitolul IX Despre paradis și despre originea întregii creații, § Philosophus Teutonicus Jakob Ve'me "Căci în mânie este izvorul vieții și al oricărei mișcări; și din moment ce acest chin sever și îngrozitor al furiei este aprins de lumina lui Dumnezeu, atunci furia dispare, iar mânia cumplită se transformă în bucurie " Din cealaltă parte, opusa primului Principiu, a apărut și diavolul Cu toate acestea, diavolul, desigur, nu este o "proprietate" a lui Dumnezeu: "Nu poți găsi ceva de care DUMNEZEU are nevoie în orice materie din care ar crea diavolul, altfel diavolul s-ar justifica prin faptul că Dumnezeu l-a creat rău, sau din materia rea - Căci Dumnezeu l-a creat din nimic, numai din propria Sa Ființă, ca alți îngeri, precum este scris în Sf Scriptura: "Căci totul este de la El, prin El și pentru El" {Romani XI, }\ și numai El este "Împărăția și puterea și slava în veci" {Matei VI, )\ și totul este în El, după Sfintele Scripturi; dacă nu ar fi așa, atunci nici diavolul, nici omul nu ar fi acuzați de păcat ca osândă, căci atunci ei înșiși ar fi veșnici, în Dumnezeu și de la Dumnezeu " Cu toate acestea, Boehme afirmă deja fără ambiguitate ceea ce nu a îndrăznit încă să spună în Aurora, și anume că, după primul principiu al abisului iadului "El dorea căderea omului": "Da, într-adevăr, conform primului principiu al abisului iadului El dorea căderea omului; cu toate acestea, acest tărâm al iadului nu se numește "Dumnezeu" Există, de asemenea, un al doilea Principiu și o legătură puternică între ele Căci în cel de-al doilea Început, în care apare DUMNEZEU, El nu l-a dorit [această împărăție a iadului] Deși totul este al lui Dumnezeu, primul Început este legătura eternității, care se face pe sine Din ea a ieșit DUMNEZEU Tatăl din veșnicie în al doilea Început, în care a născut Inima și Fiul Său, și în care Duhul Sfânt purcede din Tatăl și Fiul, de aici, și nu din primul Început (Prinzip ); iar în al doilea Principiu (Prinzip) a fost creat omul " Astfel, în ceea ce privește contrariile, s-a stabilit o relație complet nouă între ele în însuși conceptul de Dumnezeu Boehme subordonează răul, la fel ca natura, Primului Principiu (Prinzip), și astfel distinge între Dumnezeu și actul Său natural Căci adevăratul Dumnezeu coincide doar cu al doilea principiu, care, după cum spune Boehme, este "sfârşitul naturii" De tribus prncipiis, Ch Despre Primul Început al Ființei Divine, § De tribus prncipiis, Ch IV Despre adevărata natură eternă, § De tribus pmcipiis, Ch XVIII Despre sămânța făgăduită a soției și despre Șarpele-ispititor; Ieșirea lui Adam și Eva din Paradis, § Ivan Fokin "Și uite, suflete drag, așa este Zeitatea; conține al doilea sau Principiu mijlociu (Prinzip), și prin urmare DUMNEZEU este excepțional de bun, Iubire, Lumină și Putere Și gândiți-vă că nu ar exista o astfel de Înțelepciune și Știință veșnică în Dumnezeu dacă mintea nu ar fi în întuneric Căci în ea este frica de a naște în voință; frica este o calitate (Calitate) pe care mintea o creează, iar mintea creează din nou o mulțime " "Și acum frica în sine are primul Început, deoarece stă în întuneric, adică el este a doua Ființă, pentru că Ființa este în lumină, unde doar iubirea și blândețea locuiesc și nu se vede nici un chin (Quaal) Iar calitatea care se naște în Centrul Luminii nu este o calitate, ci știința și înțelepciunea eternă care provine din Lumină în frică Această înțelepciune și știință ajută acum întotdeauna voința înfricoșată și din nou face ca Centrul să se nască în ea, astfel încât plantele să se nască din nou, adică tărie, și din tărie, foc, și din foc, duh, iar duhul face din nou putere în foc, astfel încât aceasta este o legătură de nedespărțit Și din această minte care este în întuneric, DUMNEZEU va naște îngeri care sunt luminați de flacăra focului, dar cu lumina lui Dumnezeu Căci în această minte spiritul poate și vrea să se nască, iar altfel în Nimic Căci pentru sine în Inima și Lumina lui Dumnezeu nimeni nu se poate naște, căci acesta este sfârșitul naturii (Naiur-Ende) și nu are calitate De aceea, nimic nu va rămâne mai mult în exterior, ci va rămâne neschimbat în veșnicie și, după ce a apărut în mintea calității întunericului, întunericul nu o va putea îmbrățișa "Pentru că omul trebuie să fie veșnic, trebuie să fie și el din Eternitate Căci din fântâna Inimii lui Dumnezeu nimic nu este creat; pentru că El este Sfârșitul Naturii și El nu are astfel de esențe și nimic tangibil nu intră în El Altfel ar fi aceeași plinătate și întuneric, și acest lucru nu poate fi Deci, nimic altceva nu a venit din veșnicie, cu excepția făinii (Quăli), în care Divinitatea rămâne întotdeauna din Eternitate, așa cum sa raportat anterior În același timp, în "Descrierea celor trei elemente ale ființei divine" relația ambelor principii rămâne aceeași ca și în "Aurora": natura și Dumnezeu Tatăl aparțin unul altuia ca trup și suflet Astfel, se dovedește că Boehme, așa cum spune, îl echivalează pe Dumnezeu Tatăl cu primul principiu, datorită căruia Treimea include un moment care nu este de fapt DUMNEZEU "Deci, nu se poate spune că întregul DUMNEZEU cu toate cele trei Principii (Prinzipien) rămâne într-o singură Voință și Ființă - există o diferență, pentru că De tribus pmcipiis, Ch X Despre creația omului și a sufletului său și despre inspirația lui Dumnezeu, § De tribus pmcipiis, Ch X Despre creația omului și a sufletului său și despre inspirația lui Dumnezeu, § De tribus pmcipiis, Ch XV Despre înțelegerea Eternității, § Philosophus Teutonicus Jacob Hoeme întrucât primul și al treilea Început nu se numesc "Dumnezeu", și nici nu sunt Dumnezeu, și totuși aceasta este Ființa Sa, în care Lumina și Inima lui Dumnezeu sunt întotdeauna generate din veșnicie și sunt o singură Ființă, ca trupul și sufletul în om Dacă în "Aurora" diferitele "nașteri" din natură apar ca forme așezate una după alta care rămân în Dumnezeu, atunci deja în "Cele Trei Principii" Boehme prezintă seria lor ca o dezvoltare de la Dumnezeu Ca urmare, apare cel de-al treilea Principiu, natura pământească, ca un produs al opoziției dintre primul și cel de-al doilea Principiu al Ființei Divine Tot ceea ce este aici nu mai este în Dumnezeu, "doar se vede că a apărut din El": "Căci nu se poate spune că în Dumnezeu este foc, amar sau astringent, cu atât mai puțin aer, apă sau pământ; se poate vedea doar că totul provine de la El De asemenea, nu se poate spune că există moarte sau foc iadului sau întristare în Dumnezeu, doar că a venit de la El La urma urmei, Dumnezeu nu l-a creat pe Diavol din Sine, ci a dat viață în bucurie îngerilor pentru bucuria Sa Dar vedem că îngerii au devenit demoni și, în plus, dușmanii lui Dumnezeu Astfel, trebuie să cercetăm sursa acestor cauze - care este pruna materia a răului? Și ce este în izvorul lui Dumnezeu? Ce este în creații? Căci în izvorul originar totul este unul, totul a fost creat din Dumnezeu, din Esența Sa - după Treime, întrucât El este unul în esență și trei în Persoane "Materia" este deja mai separată de Dumnezeu decât era în "Aurora": "Așadar, știm că Dumnezeu este Totul în toate și umple totul, așa cum este scris: "Nu sunt eu Cel care umple totul?" Al Doilea Început, care poate fi văzut în orice, dar lucrul, ca prima generație întunecată, nu știe acest lucru Așa cum nici oala nu cunoaște și nu-l înțelege pe Olar Căci nu pot afirma că înțeleg ceva, că Sunt un sfânt în volum Element împreună cu Paradisul și Dumnezeu, dar înțeleg generația, împărăția acestei lumi, adică al treilea Principiu (Începutul) și esența lui și, prin urmare, nu afectez Divinitatea De tribus pmcipiis, Ch X Despre creația omului și a sufletului său și despre inspirația lui Dumnezeu, § 'De tribus pmcipiis, Ch I Despre primul principiu al ființei divine, § Corect în sens este reducerea afirmațiilor din diferite locuri ale Sf Scripturi kwan fokin Om nou, ascuns în vechiul și totuși nedespărțit de el prin moartea temporală " În același timp, Boehme subliniază mai puternic "Zeitatea bună", care este "lumina de neînțeles" (sau Spiritul): "Ce crezi că a fost înainte de vremea lumii, din care au apărut pământul și pietrele, stelele și elementele? A fost rădăcina a tot ceea ce a luat naștere Dar care este rădăcina acestor lucruri? Uite, ce vezi în aceste lucruri? Nimic altceva decât foc, amărăciune, astringență și toate acestea sunt doar Unul, din care se nasc toate lucrurile Dar într-un mod asemănător, înainte de vremea lumii era un singur Duh, în care nu veți găsi trei persoane, iar acesta nu este încă Dumnezeu, ci Dumnezeire pură, o lumină care nu este de înțeles, nici de tangibilă, de asemenea Atotputernică și Atotputernică Unde să-L găsești pe DUMNEZEU? Deschide-ți sufletul nobil și contemplă, explorează mai departe"? Astfel, "Descrierea celor trei principii ale ființei divine" ( ) reprezintă pentru prima dată în mod clar procesul intens închis al relației dintre Dumnezeu și natură, care se află în confruntarea dintre primul și al doilea Principii (Principia) "Aici, înțelegeți bine: puterea este Fecioara cerească, căci ea este Mila lui Dumnezeu, iar Sfânta în ea este Centrul, adică Nașterea veșnică a Sfintei Treimi și a Sfântului Duh, care purcede din Centrul Dumnezeu, a umbrit Magia omenirii Nu trebuie să credeți că o umanitate coruptă a atins o Dumnezeire sfântă, astfel încât să putem spune că Maria, în umanitatea ei coruptă, este egală cu Dumnezeu Nu, deși Elementul pur, împreună cu Paradisul, se află sub Dumnezeu și, deși este generat din puterea Lui, este totuși substanțial, iar Dumnezeu este Spirit curat Căci numele lui Dumnezeu vine din Centrul Duhului și nu este în Rai, și numai lumina din Centru este Sfântă și nu are Centru, căci este Sfârșitul a Tot ceea ce Este " * Boehme descrie această luptă a contrariilor în Dumnezeu însuși ca rezultat al efortului primordial timid al întunericului către lumină "Lumina face întunericul să se teamă de lumină, iar această frică de ea este sursa (Quell) mâniei lui Dumnezeu, sau Focul Iadului, în care trăiesc demonii, de la care DUMNEZEU este numit și Dumnezeu "mânios", "zelos" Există două Începuturi De tribus prncipiis, Ch XXII Despre noua renaștere în Hristos și vechiul om adamic, § 'De tribus prncipiis, Ch IV Despre adevărata natură eternă, § De tribus prncipiis, Ch XXIL ( noua renaștere în Hristos și vechiul om adamic, § Philosophus Teutonicus Jakob Röhme (Principia), a cărui origine nu o cunoaștem, nu cunoaștem decât nașterea în ele, o legătură neîntreruptă Dacă în "Aurora" Zeitatea era umplută cu o "armonie", "luptă de joc" sau competiție amicală a celor șapte spirite naturale, prestabilită, atunci "Descrierea celor trei începuturi" vorbește deja despre confruntarea necesară a principii metafizice de bază, în urma cărora dezvoltarea are loc de la un concept filozofic ("obiectiv"-cosmologic) predominant natural al lui Dumnezeu în "Aurora" în esență la moral ("subiect ivno" - spiritual іу) "Și acum, suflete drag, privește în tine și în toate lucrurile: ce găsești în asta? Nu găsești decât frică, iar în frică - calitate (Calitate), iar în calitate - mintea, iar în minte - voința de a crește și de a genera: iar în voință - putere, și în putere - lumină, și în lumină - creșterea sa sau Spiritul motiv care face ca voința să nască din nou ramura din copacul care este Și asta este ceea ce numesc în cartea mea Cent pip (Centru), De tribus pmcipiis, Ch IX Despre paradis și despre originea întregii creații, § Aurora, Ch XL Despre al șaptelea spirit inexact în Puterea Divină, § - : "Acum, în această ascensiune a celor șase duhuri, mercuriul, sunetul sau zgomotul tuturor celor șase duhuri se ridică împreună, iar în al șaptelea rămâne ca în mama: și apoi a șaptea dă naștere diverse fructe și culori, după acțiunea lui șase Dar Divinul nu se oprește, ci acționează și se ridică continuu parcă într-o luptă, mișcare sau luptă bună, ca două făpturi jucându-se unii cu alții în mare dragoste, îmbrățișându-se și luptându-se între ei: apoi unul se culcă deasupra, apoi celălalt; iar când una a câștigat, ea cedează și o lasă pe cealaltă să se ridice în picioare Puteți înțelege acest lucru prin exemplul a șapte oameni care joacă un joc prietenos și vesel în care unul îl învinge pe celălalt, iar al treilea vine în ajutorul celor învinși; și astfel ar exista o distracție plăcută și prietenoasă între ei și, deși toți ar avea dragoste între ei, tot s-ar lupta între ei de dragul distracției sau al iubirii Așa este acțiunea celor șase duhuri ale lui Dumnezeu în al șaptelea: acum unul urcă violent, acum altul și astfel se luptă în dragoste între ele Și când lumina se ridică și în această luptă, Duhul Sfânt intră în puterea luminii în jocurile altor șase duhuri; și apoi apar în al șaptelea roadele diferite ale vieții, precum și diferitele culori și creșteri Și în funcție de calitate, care este mai puternică decât altele, se formează corpul fătului, precum și culorile; în această luptă sau luptă, Zeitatea se compune în genuri, specii și formațiuni infinit și inepuizabil diverse - Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S - • Ivan f KUH când voința născută a devenit o singură Ființă și dă naștere din nou unei astfel de Ființe Căci aşa este Mama Părintelui " *** Când Jakob Boehme în aprilie a fost nevoit să se apere împotriva atacurilor lui Gregor Richter, care au reluat cu o vigoare reînnoită după publicarea primei colecții de lucrări deja tipărite, Calea către Hristos ( ), care l-a acuzat de această dată, printre alte lucruri, de a distribui, de asemenea, "doar gânduri excentrice și întunecate", el a răspuns: "Vă spun adevărul că nu am scris nimic excentric! Am scris doar despre ceea ce sunt natura și omul " Într-adevăr, dezvăluirea organică a spiritului uman în natură și originea mediată de natură ("nașterea") a acestui spirit de la Dumnezeu, este, de fapt, tema principală a tuturor lucrărilor sale Căci, înțelegând poziția omului în lume, destinul său cel mai înalt ca "copil al lui Dumnezeu", Boehme nu se limitează niciodată la studiul unei simple "antropologie", ci se străduiește în același timp să pătrundă în esența necondiționată a omului spirit, care are rădăcinile, în cele din urmă, în Dumnezeu însuși, care are în om Chipul Său Pe de altă parte, descriind preistoria creării lumii și viața veșnică a naturii, Boehme se referă în mod constant la procesele propriei noastre vieți mentale, returnând astfel întotdeauna orice curs de raționament aparent pur "cosmologic" și "teologic" realitatea concretă a propriei noastre gânduri şi vieţi în procesul de cunoaştere a lui Dumnezeu Deja în lucrarea din , chiar la începutul "Descrierea celor trei elemente ale esenței divine", Jacob Boehme subliniază că pentru o persoană nu este nimic "mai util și mai necesar decât faptul că se va cunoaște pe sine însuși: ce este el, unde și de la cine, în ce scop a fost creat și care este scopul ei (Amt)? De tribus pmcipiis, sau Descrierea celor trei elemente ale ființei divine, Cap X Despre creația omului și a sufletului său și despre inspirația lui Dumnezeu, § Apologia contra Gregorium Richter, oder Schutz-Rede wider Gregorium Richter, Oberpastor zu Gorlitz am aprilie § oberpastorul remarcă cu gelozie: "sunt atâtea blasfemie câte replici!" Philosophus Teutonicus Jakob Lier "Pentru un om din această vale deplorabilă de pe pământ", pare să continue acest gând în următoarea sa lucrare, "nu este nimic mai necesar și mai util decât să se cunoască pe sine, ce este, unde și unde aspiră? Ce realizează el și unde va merge după moarte? Acest lucru este cel mai util să știe toată lumea, deoarece comportamentul extern rămâne în această lume și ceea ce inima ia în sine, o persoană va lua cu el Și înainte de a discuta despre creația lumii materiale și a omului, Boehme descrie în primele trei capitole "Nașterea veșnică" (sau Crăciunul), care pare să "precedă" această creație, producând "Natura veșnică" în Dumnezeu însuși În același timp, nu vorbim despre un proces abstract izolat care a "trecut" ca de la sine, adică în cele din urmă, fără a ține cont de existența (și, prin urmare, de autocunoașterea) unei persoane Nu, spune Boehme, "Crăciunul etern" nu este în niciun fel limitat de timp și nu este un eveniment care s-a întâmplat odată, "trecut" Dimpotrivă, ea - ca "Sursă" (Qual), ca "origine" (Urkund) - este un proces etern, cu adevărat omniprezent în Timpul absolut prezent, etern și, prin urmare, nu este un simplu "Început" "Și dacă am scris peste tot aici că este nevoie de ceva Început, atunci nu ar trebui să înțelegeți niciun Început [temporar] aici; căci așa este Nașterea și Ieșirea veșnică (Urkunde) Și la sfârșitul expunerii mele, omul va ști ce este și ce este Dumnezeu, raiul, îngerul, diavolul și iadul Mânia lui Dumnezeu și focul iadului " Astfel, cunoașterea adevăratului Început ar trebui, după Boehme, să fie înțeleasă nu numai "teoretic-obiectiv", sau "istoric", - timpul etern nu are nimic de-a face cu "istoria" - ci trebuie să servească în primul rând practicii practice autodeterminarea voinței umane și a induce o persoană la o atitudine serioasă față de viață și de chemarea sa divină în această lume Acest apel moral la "cititor" apare constant la Jakob Boehme, chiar și în aparent pur "obiectiv" al lui Despre viaţa triplă a omului, , capitolul Cap Despre traiul si mersul crestinesc, § I // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , P (Ufa, P ) Descrierea celor trei elemente ale ființei divine, Prefața autorului, § I Pean Fokin prevederile "tabloului lumii" și istoriei creării lumii, căderii, jertfei morții lui Hristos și Judecății de Apoi, care servesc la J Boehme aceluiași scop al trezirii interioare și al "renașterii" omul prin iluminarea sursei ființei sale adevărate și mai înalte și prin autodeterminarea "Vieții sale divine" Pentru ca "cititorul să nu se țină de litere goale și să nu transforme scrierile noastre în descrieri istorice" Astfel, în "Descrierea celor trei principii (Prіpsirіep) ale esenței divine" ( ), scopul cel mai înalt al existenței umane - cunoașterea esenței divine - este încă tema principală a studiului, sufletul său interior și ascuns "metodă" Și deși unele gânduri despre opera din în lucrările ulterioare din sunt oarecum "regrupate", acest scop rămâne mereu neschimbat în ele Aceasta a fost, din câte se poate imagina pe scurt, o schimbare semnificativă în philosophia teutonica a lui Jacob Boehme deja chiar la începutul celei de-a doua perioade a lucrării sale ( - ) - în primul rând în înțelegerea lui Dumnezeu, a naturii si omul Într-adevăr, însuși conceptul de Dumnezeu, relația Sa cu natura și omul, sa schimbat deja destul de mult în De tribus principiis, , în comparație cu înțelegerea expusă în Aurora, În Descrierea celor trei elemente, Boehme prezintă acum (necesară în sine) legătura dintre Dumnezeu și natură în așa fel încât, în Înțelepciunea Sa, Dumnezeu este liber de toată natura și, datorită acesteia, el este deja înțeles de Dumnezeul cu adevărat veșnic și locuitor în sine însuși, în treime Lucrurile naturale "nu sunt prezente în Dumnezeu, deși au provenit din El" - poate aceasta este definiția cheie a "schimbării" metafizice a întregii contemplații a filozofului teuton În lucrarea "Despre viața triplă a omului" ( ), această definiție, dată în lucrarea anterioară, este transferată și lui Dumnezeu Tatăl: "Dar dacă vorbim despre sursa focului și aprindem-o, înțelegând prin aceasta focul vieții, atunci știm cu siguranță că acest foc este în sursă înainte de a fi aprins și există doar în două forme, are doar Anexă sau Anexă la Descrierea celor trei elemente ale ființei divine: o descriere fundamentală și adevărată a vieții triple a omului, § //Jakob Bohme Apendice, oder Zusatz zur Beschreibung derdrey Prüpsirien Gottliches Wesens, § Philosophus Teutonicus Jacob Hoehme o singură mamă, care este astringentă (plantă) și se atrage la sine; deși în sine nu este altceva decât voința Tatălui veșnic în natura veșnică, pe care El a așezat-o în Sine pentru a fi descoperită și a-și arăta minunile"? "Când vorbesc despre furia și mânia lui Dumnezeu, nu mă refer la o astfel de ființă care ar fi în afara lui Dumnezeu; De asemenea, nu cred că este o Zeitate pură, neschimbătoare și bună în vecii vecilor; nu este de această natură, ci Cuvântul se naște din Natura Tatălui, ca o a doua plantă, care nu este percepută în natură Prin urmare, este a doua Persoană, deși se naște din prima (luați în considerare prima voință, care este în afara naturii și care este liberă de natură, dar natura se naște în dorința ei) " "Vă explicăm că în lumea îngerească proprietatea Tatălui nu este întunericul, căci întunericul se naște în pofta severă, ci veșnicia liberă strălucitoare, care are o voință față de natură, iar această voință strălucitoare în natură este fulger în esențe, care este ascuțită în astringență tare violentă și ajunge la al patrulea tip, când fulgerul libertății în ascuțire este focul și se împarte în două principii (unul este în fața lui, cu puterea aspră a focului, celălalt este în sine, în libertatea eternității strălucitoare), dând o strălucire libertății strălucitoare Dumnezeu Tatăl este, de asemenea, eliberat de natură, precum și de al doilea Început, în timp ce opoziția interioară față de Natură este încă acceptată în Dumnezeu în sine: "Așa cum Însuși Dumnezeu Tatăl este totul - Treimea Dumnezeirii, Majestatea și Eternitatea liniștită - El este în același timp natura și în ea este mânie și iubire Gchev este fundamentul puterii și puterii Sale, precum și cauza vieții și a oricărei mișcări, ca o otravă într-o persoană; iar iubirea este baza inimii Sale și a măreției Sale, precum și a Treimii și a celor trei principii Și știm, așa cum s-a spus deja mai sus, că focul este cauza luminii, căci fără foc nu ar exista lumină și fără lumină nu ar exista iubire Lumina este iubire, pentru că este blândă și prietenoasă; dar vedem că lumina și focul sunt într-o sursă dublă, căci focul este înțepător, furios, mistuitor și mistuitor, în timp ce lumina este plăcută, dulce și tinde spre trup Dragostea dorește trupul la fel cum focul dorește trupul pentru hrana lui, dar focul mistuie trupul, în timp ce Despre triplă viață a omului, Capitolul II Despre temelia părintelui etern, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) "Capitolul III Despre Crăciunul binecuvântat al iubirii și despre al șaselea fel de natură; despre dorința de bine și de rău și despre ceea ce ar trebui să fie, § // St Petersburg, : p (Ufa, : p ) Capitolul V Despre draga și nobila Fecioară a Înțelepciunii lui Dumnezeu și despre lumea îngerească, § // Sankt Petersburg, : p (Ufa, : p ) ІІVDN Fokin lumina îl învăluie şi caută să-l umple, lumina nu ia nimic din trup, ci doar îl învăluie şi îl face prietenos ' Astfel, iată deja o parte a acelei Zeități indistinguibile și fundamental indistincte, a cărei identificare cu o anumită Persoană din Treime, cu Tatăl, conține o contradicție și servește ca prototip al acelui concept de bază, care în același îl găsește Boehme în următorul său studiu "Despre întruparea lui Isus Hristos" - în definiția lui Ungrund ("Abis") Între timp, în De triplici vita hominis, , Boehme a găsit simultan și pentru prima dată un nume special pentru această definiție a lui Dumnezeu "în afara naturii" - Majestăt ("Măreția"): "În afara naturii, Divinul se numește Majestate (Majestăt), dar în natură se numesc altfel: Tată, Fiu, Duh Sfânt, Minune, Sfat, Putere Căci ceea ce este în afara naturii nu mă va ajuta în nimic, nu o pot vedea, simți sau explora niciodată, pentru că sunt în natură și m-am născut din ea "Vedeți că rădăcina care trăiește în pământ este altceva decât tulpina care crește din rădăcină; gândește-te la fel despre sufletul sfânt drept: crește ca o tulpină dintr-o rădăcină - din centrul naturii, dar este altceva decât centru, deși centrul îl dă naștere Sufletul în plină atotputernță se înalță deasupra centrului și îl domină, ca Dumnezeu asupra naturii, deși numele Treimii este înrădăcinat (urstăndet) în natura eternă Și așa cum Dumnezeu este liber de natură, deși natura aparține esenței Sale și este inseparabilă de Dumnezeu, tot așa și sufletul este liber de natură și este stăpânul naturii, căci este un Duh cu Dumnezeu, deși înflorește și crește din natură Cu toate acestea, este imposibil să-l comparăm complet pe Dumnezeu cu sufletul, căci voința veșnică a lui Dumnezeu este cauza și începutul naturii; dar sufletul poate fi comparat cu Maiestatea lui Dumnezeu, a cărei strălucire se naște din acuitatea naturii veșnice, ca fulgerul libertății eterne, din care natura în nașterea ei acută primește strălucire, care se ridică în foc și se transformă într-un lumină înaltă triumfătoare Din acest motiv, libertatea veșnică în afara naturii se străduiește pentru natură, căci ea vrea să fie revelată într-un miracol și să primească măreție în toată slava și puterea! Căci dacă nu ar exista natură, atunci nu ar exista glorie și putere, și cu atât mai mult - măreție, precum și orice spirit, ci ar fi doar liniște eterică, Nimic etern fără strălucire și strălucire Deci în natură sunt tăria, puterea, slava, măreția, Treimea, Capitolul VII Cum putem recâștiga ceea ce am pierdut, § / Sankt Petersburg, : pp - (Ufa, : p ) "Capitolul IV Despre al șaptelea fel de natură, ființă sau corporalitate Tot despre cele trei Persoane din Dumnezeire § / SPb , : P (Ufa, : P ) Philosophus Teutonicus Jakob hoeme întruparea, revelarea Ființei eterne Dacă sufletul, adică spirit, este deschis și luat de la această Ființă, apoi conține și două feluri Una este natura, iar cealaltă este floarea sau planta divină din natură, care se ridică deasupra ei, care în sine este un spirit; așa cum Dumnezeu este un Duh în Sine, așa cum se vede în exemplul focului Căci focul vine din natură, iar strălucirea aerului care vine din foc este Duhul cu toată puterea naturii focului, deși ei sunt deasupra lui; căci natura focului nu-l poate cuprinde Nici natura focului nu ar rezista dacă spiritul aerului nu ar sufla din nou focul Astfel focul dă naștere spiritului (împreună cu strălucirea) și iarăși cu forță se repezi spre el, atragându-l constant în sine, deși nu-l ține; căci aerul este viața focului și strălucirea se naște din ascuțimea focului; deși nu există nici un sentiment în strălucire, strălucirea este cea care are putere, și nu focul Căci din puterea strălucirii, și nu din foc, planta răsare și crește, așa cum se vede în exemplul strălucirii Soarelui " * Principala lucrare "antropologică" a lui Jacob Boehme, în care învățătura sa despre om este exprimată cel mai clar, este eseul "Despre tripla viață a omului", ~ Aici Boehme descrie, în primul rând, poziția omului însuși, și subliniază în special scopul său cel mai înalt divin și chemarea (Beruff) Căci în această viață "nu suntem acasă", observându-i "începutul și sfârșitul, și distrugerea completă și coruperea cărnii noastre", fără nicio "întoarcere la această viață după moarte" * și, prin urmare, găsim în sufletul nostru dorinţa de "înalt şi rază ' Capitolul XVI, § - // Sankt Petersburg, S - (Ufa, , p - ) În noiembrie , Jakob Boehme îl informează pe Karl von Ender că îi va trimite în curând "o cărțișcă absolut uimitoare despre viața unei persoane, care - dacă Domnul vrea și dacă mâna Lui mă va ține - va dezvălui în mod clar ce persoana este și ce trebuie să facă pentru a obține cel mai înalt bine; căci acest lucru este revelat perfect de trei principii și indică un motiv pentru care un om, chiar dacă el însuși este orb, poate totuși să-L cunoască pe Dumnezeu și Împărăția Cerurilor, precum și pe sine însuși, precum și căderea noastră mizerabilă și renașterea în viață a lui Iisus Hristoase Și deși eu, poate, nu am cunoscut încă suficient întreaga bază a ceea ce va fi, totuși o văd în mare profunzime și sper în mila lui Dumnezeu Prin urmare, nu voi părăsi acest studiu până nu îl voi finaliza, precum și alte lucrări promise care sunt amânate din cauza persecutorului Despre viața triplă a omului, , cap I Despre originea vieţii, § I // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Ivan Fokin viața noastră" în ceea ce privește "binele cel mai înalt" care se numește "Viața divină" "Și deși nu cunoaștem originea Ființei Divine (căci El nu o are), cunoaștem Crăciunul etern care nu a avut niciodată început Și dacă nu a avut început (Anfang), atunci este acum așa cum a fost întotdeauna din veșnicie; de aceea ne apropiem de ceea ce vedem astăzi și de ceea ce știm în lumina lui Dumnezeu Și nimeni nu trebuie să ne considere ignoranți, căci Dumnezeu Însuși ne permite să ne cunoaștem propria Ființă " În procesul unei astfel de cunoștințe, "dată din harul lui Dumnezeu în dragostea Lui", sufletul nostru rămâne cu adevărat în cunoașterea "minunilor lui Dumnezeu" "Și ea nu vorbește despre îndepărtat și străin, ci despre ceea ce este ea însăși și despre ea însăși; căci atunci ea vede în lumina lui Dumnezeu și se cunoaște pe sine " * "Așa cum ești tu, așa este Nașterea veșnică în Dumnezeu; căci Dumnezeu este un Duh, și stăpânirea voastră în trupul vostru este și un Duh, căci a venit și a fost creat din guvernarea lui Dumnezeu! "Căutați în stele și elemente și gândiți-vă că veți descoperi că secretul naturii este o lucrare zadarnică, nu veți găsi mai mult decât un ochi și veți vedea doar un ochi " "De aceea, dacă vrei să-l contemplești pe Dumnezeu și veșnicia, atunci transformă-ți voința în interior, și atunci vei fi ca Dumnezeu Însuși!" Căci "fiind chipul și asemănarea lui Dumnezeu, explorezi fiecare lucru, dezvăluind ceea ce rămâne ascuns, căci o găsești din nou în eternitate și vezi cum a stat ea în figură la generație Astfel, baza Legăturii eterne care leagă o persoană cu natura eternă și, prin urmare, și cu Dumnezeu, este voința lui Dumnezeu însuși, care este "veșnică și vine numai din ea însăși, iar dacă nu ar fi acolo, atunci totul nu ar fi nimic, nici lumină, nici întuneric": Cap I Despre originea vieții, § * Ch Despre originea vieții, § Cap I, Despre originea vieții, § Capitolul IV Despre al șaptelea fel de natură, ființă sau corporalitate; tot despre trei Persoane în Divinitate, § // Sankt Petersburg, : p (Ufa, : p ) Capitolul X Despre creația tuturor ființelor, § // Sankt Petersburg, : P (Ufa, : P ) Cap X Despre crearea tuturor ființelor, § Philosophus Teutonicus Jakob Boehme "Căci când Cuvântul a vrut să creeze, și prin Cuvântul Tatăl, atunci nu era nicio materie (Materia) din care să facă El, căci totul era nimic: nici rău, nici bine, nici lumină, nici întuneric; exista doar un centru în care era cuprinsă voinţa eternă Tatăl este centrul, iar voința este inima, fiul și cuvântul Lui, singura Ființă și Legătură eternă (Bând) care s-a creat pe sine"? "Deoarece nu putem spune că Dumnezeu are un creator (Macher), atunci voința nu are un creator, pentru că ea se creează pe ea însăși veșnic Totuși, aceasta nu este nicidecum o "creație" (Machen), ci o Naștere veșnică Cuvânt în Tatăl Iar spiritul care merge în putere este viața Dumnezeirii "Așa că vedem că ținta este în centru; căci Dumnezeu este și un Dumnezeu mânios și gelos care mistuie Focul; și în acest izvor, în acest chin, se află abisul iadului, mânia și furia tuturor demonilor, precum și otrava tuturor creaturilor Și acum se constată că fără otravă și furie nu există viață și din aceasta se naște vicisitudinea tuturor disputelor; rezultă că cel mai strict și mai crud este în același timp și cel mai util pentru că ea creează totul și este singura cauză a mișcării și a vieții Căci Cuvântul veșnic, așa cum s-a spus mai sus, este voința veșnică a Tatălui, Creatorul tuturor lucrurilor, iar Tatăl veșnic este esența voinței din care Cuvântul a creat totul Și această esență este alcătuită din esențe, care sunt cauza voinței Înțelegeți că într-o singură ființă există două voințe, care sunt cauza a două principii: iubirea și mânia, adică sursă de furie Prima voință nu se numește "Dumnezeu", ci Natura, iar a doua voință se numește pentru totdeauna A (alfa) și Q (omega), Început și Sfârșit Într-o voință natura este ascunsă, iar cealaltă o dezvăluie, căci este putere într-o cetate, iar una fără cealaltă nu ar fi nimic Și întrucât voința Tatălui în veșnicie este prima voință, El este și prima Persoană în Treime, fiind centrul acesteia Și această voință, sau centru, constă tocmai în dorința de a genera cuvântul, sau inima, și nu se întâmplă nimic altceva, pentru că nimic nu poate fi numit înaintea dorinței din voință Atât de profund raționăm în minte și descoperim că dorința este astringentă și atractivă, pentru că este o putere dură care se deschide și se extinde peste tot Căci altfel n-ar fi nimic în toate adâncurile lui și nu s-ar ridica nimic, ci ar fi numai odihnă veșnică"? Astfel, voința Tatălui veșnic este "împlinită" prin "atracția" ei (Anziehen); ea "devine împovărătoare", și astfel se găsește în "întuneric", de care, totuși, vrea să se elibereze (sau "să scape de"): Cap I Despre originea vieții, § // Sankt Petersburg, : P (Ufa, : P ) Cap II Pe temelia părintelui etern, § - // Sankt Petersburg, : pp - (Ufa, : p ) Ivan Fokin "Așadar, dorința atrage spre ea însăși, dar nu are nimic în afară de ea însăși; ceea ce este atras este povara dorinței o umple și nu este altceva decât întuneric, căci ceea ce este atras este mai gros decât voința și de aceea este întunericul voinței subtile; căci voința este subtilă, ca Nimic și perfect nemișcată, dar dorința o face completă [i e îl execută (machet ihn voii)] Atracția în dorință este alcătuită din esențe, adică înțepătura sensibilității, care luptă împotriva închisorii, pe care nici dorința nu-l poate suporta și, prin urmare, atrage la sine și mai puternic; deci înțepătura crește și se înfurie împotriva atracției, dar nu poate scăpa de ea (căci dorința o dă naștere) și în același timp nu o poate îndura; apoi se instalează vrăjmășia, ca opoziția dintre căldură și frig Dacă dorința, care este străduința în sine, stârnește o asemenea ferocitate cu efortul ei (atât de usturător într-o voință liniștită), atunci efortul devine foarte astringent și atractiv pentru a reține înțepătura, datorită căruia ea, fiind viața de impuls, dă mișcare În ea, aspirația experimentează prima groază a tremurului, din care se naște o frică inversă, căci în frica de aspirație, într-o atracție dură, apare o răceală puternică, iar atracția (Ziehen) este înțepătura ei astringentă, amară, un teribil sever putere pe care înțepătura nu o poate îndura, vrea să izbucnească, dar nu poate, căci este deținută de propria sa mamă, care o dă naștere; iar dacă nu poate scăpa, se întoarce ca o roată și dizolvă astringența, din care iau naștere multe esențe Acesta este adevăratul centru*, căci în roată se naște natura mișcării și a esențelor; aceasta este legătura imperceptibilă și de neînțeles a Duhului, care în această formă este numită doar "centru" căci este cercul vieții, închis de dorință din spațiu liniștit în îngustime, deși acest cerc este imens și pretutindeni există doar ca Spirit și apele naturii" Abia după aceasta urmează prezentarea celor șapte "duhuri" originare, sau calități (Ur-qualităten, Gestalten, Quell-geister) ale naturii veșnice, care formează în Dumnezeu "voința veșnică", care este "Mama" lor generatoare * Astfel, în eseul "Despre triplă viață a omului" este dezvăluită și mai clar latura "psihologică" și "antropologică" a aceluiași Proces de "Naștere eternă", a cărui considerare în "Descrierea celor trei principii" al Esenței Divine" era, parcă, subordonată "punctului de vedere cosmologic" și "teologic" Cap II Pe temelia părintelui etern, § - Cap II Despre temelia părintelui etern, § І și urm Philosophus Teutonicus Jacob Schme "În plus, dacă libertatea veșnică nu ar da naștere unei ființe naturale, atunci nu ar exista Tată, ci doar Nimic Dar numai pentru că dă naștere unei ființe naturale Părintele se numește "Tată" din care se naste "Lumina strălucește în întuneric și întunericul nu o înțelege", spune Evanghelistul Ioan (/, - ) Astfel, lumina și întunericul se opun unul altuia, iar lumina este stăpâna întunericului, [compunând cu ea] o legătură eternă, unde una nu ar exista fără cealaltă; și aici trebuie să luăm în considerare în mod corespunzător vrăjmășia împotriva puterii în lumina lui Dumnezeu, de unde a provenit fiecare [opoziție] " Acesta este, de fapt, punctul de vedere "nou", "schimbat" al lui Boehme al așa-numitei a doua, sau "perioade de tranziție" a operei sale, care se stabilește de obicei începând de la sfârșitul tăcerii sale de ani ( ) la dezvoltarea gândirii "Abisului" (în eseul "Despre întruparea lui Iisus Hristos", ), deși, vorbind despre "perioadele" operei lui Boehme, trebuie să ne amintim mereu că, așa cum el și-a înțeles gândurile nu "individual", așezându-le unul lângă altul, astfel încât apoi să adună artificial "Întregul" din ele, ci, mai degrabă, le-a cercetat pe toate deodată, ca și cum le-ar fi dedus din Unitatea deja asumată, contemplată intelectual , așa că nu și-a scris compozițiile "una după alta", ci a lucrat adesea la multe în același timp, "extragându-le" prin relațiile (cronologic subtile) ale acestei contemplări unice Ca urmare, multe dintre lucrările lui J Boehme nu sunt, de fapt, "perioade de dezvoltare", ci mai degrabă diverse forme de expresie a întregii sale contemplații evanghelico-profetice Cap I Pe temelia părintelui etern, § - // Sankt Petersburg, : p - (Ufa, : p ) Boehme subliniază interconectarea internă a acestor trei lucrări, realizate pe parcursul a șase luni Prima este "A Description of the Three Principles of the Divine Essence" ( ), "după care a fost întocmit, aproximativ de foi, următoarea, care tratează despre tripla viață a omului și a întregii creații, marile porți de Mysterii (Tainele) luate și Minunea peste fiecare minte, de care eu însumi sunt uimit în mintea mea, și ceea ce, totuși, vrea Dumnezeu, pentru a folosi astfel un instrument atât de fără valoare pentru lucruri atât de importante; căci în această carte se dezvăluie un mister, despre care lumea s-a certat de la căderea grea a lui Adam și pe care a căutat-o mereu; dar o astfel de temelie încă nu a luat ființă, deși nu este înțeles de lume, ci de copiii lui Dumnezeu, așa cum a devenit cunoscut - Și apoi, în al treilea rând, mi-au fost trimise de întrebări de la un minunat om de știință și persoană educată, tot un iubitor al Misterului (Mysterii) și marea ei rudă, [Balthasar Walter], care Ivan Fokin rugat sa raspunda dupa acest Dar si Duh la cele mai inalte intrebari despre primatul sufletelor si tot misterul Sacramentului, despre multe Taine mari si adanci, la care s-a nascut un asemenea raspuns, de care lumea pe buna dreptate ar trebui sa se bucure daca mania iar mânia diavolului nu împiedicase acest lucru" În raport cu Aurora, marea claritate a acestor trei lucrări tocmai amintite este recunoscută și de însuși Boehme: [cele " de întrebări despre suflet"] este aproape o oglindă clară, căci în ea copiii lui Dumnezeu recunosc deja destul de clar și evident Taina " "Că Domnia Voastră și alții au fost înțeleși greșit și păreau a fi greșit în cartea despre zori ( ) este explicat pe deplin în cărțile a treia și a patra, care descriu Porțile deschise ale misterului fiecărei ființe; și nu există nimic în toată natura care să nu poată fi justificat pe această cale "Nu vorbesc despre mine, ci despre ceea ce Duhul produce în mine, căruia nimeni nu se poate împotrivi, căci el stă în atotputernicia sa și nu stă în nebuniile sau voințele noastre, așa cum arată cu desăvârșire cartea a patra a acestor scrieri, care puternic justificată în lumina naturii și poate fi dovedită în orice Modul în care Boehme însuși a simțit și a recunoscut scrierile așa-numitei sale "a doua perioade" ca fiind interconectate este evidențiat și de scrisoarea sa din mai (către K Lindner), în care spune că "Descrierea celor trei elemente ale Ființa Divină" este "cheia și alfabetul tuturor celor care doresc să înțeleagă scrierile mele, dar cartea "Despre viața triplă a omului" este cheia de sus și de jos a tuturor misterelor, oriunde merge inima Ea arată întreaga bază a celor trei principii și servește fiecăruia după proprietățile sale; iar pe această bază este posibil să elucidam aproape toate întrebările pe care le poate inventa mintea Această carte este cea mai necesară care ți-ar putea servi în acest sens Prin urmare, cartea "Despre viața în treime a omului" este "aproape cea mai importantă carte din Învățătură" În ea, de exemplu, "după mult timp se înțelege" că Hristos a luat în sine "esența sufletului nostru și a reînviat chipul stins" Dar acest lucru nu poate fi comunicat pur și simplu din exterior, prin intermediul unei "minte exterioare", ca și cum această minte, de exemplu, în Jakob Boehme, ar fi mai mare decât cea a altor oameni și ca și cum ar trebui să "învețe" ceva Nu, trebuie să descoperim gândurile propriei noastre inimi în această lucrare, dacă vrem să o înțelegem cu adevărat Căci "noi înșine suntem Taina lui Dumnezeu"; și de aceea nu avem nevoie să cunoaștem Esențialul pentru noi pentru prima dată cu o "minte exterioară", și nu-l putem atinge deloc pe această cale; dar, ca "copii ai lui Dumnezeu", trebuie să-l asimilăm întocmai ca un fiu, privindu-și tatăl în casă, înțelege și, prin aceasta, adoptă, fără cuvinte de prisos, meseria și afacerea lui "Și cine complet și din toate bazele dorește să știe că [ceea ce este afirmat în această lucrare doar "pe scurt", poate]" să caute în precedentul Philosophus Teutonicus Jakob Oeme IZ În viitor, conform cursului gândirii lui Böhme, ar trebui să fie clar "de unde a venit sufletul de la începutul lumii?" "Și deși nu se poate spune despre Dumnezeu că Divinitatea pură este Natura, totuși El este Maiestate în Treime; de aceea, trebuie să admitem că și Dumnezeu locuiește în Natură, deși ea nu-L înțelege pe El, așa cum aerul nu înțelege strălucirea soarelui; Prin urmare Natura s-a născut în voia Lui și este o CĂUTARE, întinsă din veșnicie: căci acolo unde nu este voință, nu este căutare Dar în Dumnezeu există o Voință veșnică și El Însuși este această Voință - dorind să nască Inima, sau Fiul Său: și această Voință este cauza mișcării sau a pornirii din voința Inimii, care purcede este Datoria, deci că Eternitatea constă din trei feluri eterne; aceste specii sunt numite Persoane, așa cum am descris clar în a treia carte a scrierilor noastre [i e în eseul "Despre viața în treimi a omului", ]" "În spirit există o mișcare în putere și o multiplicitate infinită și nenumărată Căci ceea ce nu are sfârșit sau fund, atunci nu are număr, și obstacole și orice fel de închisoare; iar ceea ce este în sine este de înțeles și de cunoscut nu din afară, ci din interior de către spirit: astfel interiorul se împinge la manifestare și se dezvăluie în figură, altfel Dumnezeu ar fi de necunoscut Prin urmare, Dumnezeu este în același timp Duhul Unic și constă din veșnicie și veșnicie din trei începuturi și sfârșituri, dar numai în Sine; nici un loc nu este deschis pentru El și nici în Sine nu este nimic asemănător cu El; și nu este nimic mai mult de căutat sau de revelat decât Duhul Său, care se descoperă pe Sine în vecii vecilor El este eternul căutător și descoperitor al lui însuși Nimic nu este asemănător cu El și nimic nu-L poate găsi, decât ceea ce se asimilează cu El și în El, doar intră în El Căci este o singură voință în neantul veșnic , și totuși ea rămâne în toate, ca și Duhul lui Dumnezeu însuși " lucrări existente, în special în partea a treia", adică în eseul "Despre viața în treime a omului"; "există întreaga fundație a Esenței Divine, precum și Crearea tuturor lucrurilor Eternul, și, de asemenea, Distrugătorul și Corruptibilul, și cum totul a luat ființă și se întâmplă și ce va deveni în cele din urmă; căci acolo se află cheia Marelui Mister (Mysterii Magni), în măsura în care poate fi concepută și îndurată de creatură " Psychologia vega, sau patruzeci de întrebări despre suflet, Întrebarea I: De unde a venit sufletul de la începutul lumii? § - //Jakob Boehme Psihologie adevărată sau Patruzeci de întrebări despre suflet, Traducere din germană de Augustine Kirchner, Sankt Petersburg, // Editura "Sofia": Moscova, P І - Psychologia Vera, Întrebarea I: De unde a venit sufletul de la începutul lumii? § - //M S - Psychologia Vera, Întrebarea I: De unde a venit sufletul de la începutul lumii? § - // M , S - Ivan Fokin În același timp, se dovedește că voința veșnică liberă a lui Dumnezeu și a Fecioarei Cerești Sophia, precum și cele șapte calități, sunt corelate între ele și, prin urmare, ele pot fi explicate numai unul prin celălalt, iar "se poate vezi cum totul a venit de la Început și astfel unul vine întotdeauna de la altul " Dar, conform întrebării doctorului Walther din Patruzeci de întrebări despre suflet ( ), punctul central al prezentării este încă doar originea directă a sufletului de la Dumnezeu, datorită căreia este posibil și "Destinul etern" al acestuia Drept urmare, voința lui Dumnezeu este revelată în materia principală deja independent de "șapte calități" și, prin urmare, și independent de "natura veșnică" "Din toate acestea, se poate vedea clar starea noastră actuală și unde se află adevărata noastră Patrie - nu în acest vizibil, ci în două lumi interioare: în care dintre ele acționăm în această viață, vom intra acolo în moarte Îl rog pe cititor să se gândească puțin la asta, căci aici este mult mai mult decât pare, căci sub aceasta se ascunde înțelegerea tuturor celor Trei Lumi Prin urmare, Boehme subliniază în mod special: "libertatea Abisului este în afara Începutului (Pgіpsіrio)", "marea Taină a Abisului", unde Esența Divină "în Oglinda Înțelepciunii se naște pe sine în Fundație", se bazează pe primul loc în schema "Sferei filozofice", prin care Boehme încearcă să-și clarifice principalele puncte ♦♦♦ În eseul următor - De incamatione verbi, sau Despre întruparea lui Isus Hristos ( ) - Boehme se oprește mai detaliat asupra înțelegerii "Oglinzii Înțelepciunii Divine", vorbind în principal despre "Oglinda Înțelepciunii Fecioare din Libertatea Dumnezeu": "Strălucirea Măreției (Majestăt), însă, nu este cuprinsă în sine, ci este cuprinsă din Oglinda Înțelepciunii Fecioare, din Libertatea lui Dumnezeu Căci dacă nu ar exista o oglindă a înțelepciunii, atunci ar fi imposibil să generezi vreun foc sau lumină: totul își are originea din Oglinda Divinului Psychologia Vera, Întrebarea I: De unde a venit sufletul de la începutul lumii? § //M , S Psychologia Vera, Întrebarea I: De unde a venit sufletul de la începutul lumii? § - // M , S Psychologia Vera, Întrebarea I: De unde a venit sufletul de la începutul lumii? § - // M , S - Despre întruparea lui Isus Hristos, Partea a II-a: Despre patimile, moartea și moartea lui Hristos Capitolul III O Poartă foarte urgentă Philosophus Teutonicus Jakob Oyome Sistemul aproape complet și definitiv al lui Boehme apare în această lucrare * II III Conceptul fundamental al "perioadei târzii" a lui Boehme, conceptul de Abis (Ungrund), apare pentru prima dată în această lucrare a "perioadei de mijloc" a operei filosofului Împreună cu toată diversitatea "Mișcării Divine", care conferă însuși conceptului de "DUMNEZEU" un caracter mai viu și mai dinamic La începutul De incarnatione verbi, în prima parte, Boehme pare să fie încă în aceleași idei despre Ființa Divină ca și în Cele trei principii ( ): "Omul a fost făcut cu totul după asemănarea lui Dumnezeu; Dumnezeu s-a revelat în omenire într-o Imagine care trebuie să fie asemănătoare cu Sine; căci Dumnezeu este totul și totul a venit de la El și totul nu a fost numit "Dumnezeu" pentru că nu totul este "bun" Căci în ceea ce privește divinitatea pură, Dumnezeu este un spirit care arde de lumină și nu trăiește nicăieri decât pe Sine și nimic nu este egal cu El Dar în ceea ce privește proprietatea focului, din care se naște lumina, am recunoscut proprietatea focului pentru Natură, care este cauza vieții, mișcării și spiritului, căci altfel nu exista Spirit, nici lumină, nici ființă; dar Tăcere eternă, fără culoare, fără calități, ci un Abis fără existență " De ce Dumnezeu nu este revelat în afara Principiului (Începutul) focului; de asemenea despre Ființa veșnică și Voința fără fund, § De incarnatione verbi, sau Despre întruparea lui Isus Hristos, , constă din trei părți: parte Cum a apărut Cuvântul Etern; și despre Fecioara Maria, cine a fost la originea ei și ce fel de mamă a devenit la conceperea Fiului ei Iisus Hristos partea a II-a Despre suferințele lui Hristos, moartea și moartea: cum ar trebui să intrăm în suferințele lui Hristos, moartea și moartea, și din moartea Lui împreună cu El și datorită Lui să înviați, să devenim ca Chipul Lui și să trăim în El pentru totdeauna partea a III-a Arborele credinței creștine; învățătură adevărată cum un om poate fi un Duh cu Dumnezeu și ce trebuie să facă pentru a duce la îndeplinire Cauza lui Dumnezeu De asemenea, ce este Credința și Doctrină? Porțile Deschise ale Marelui Sacrament al lui Dumnezeu, din mijloacele Divine ale celor trei Principia ale Ființei Divine În special transformarea întregii învățături a lui Boehme și a conceptului lui Dumnezeu în "sistemul" său începe cu a doua parte - "Despre suferințele lui Hristos, moartea și moartea" De incarnatione verbi, sau Despre întruparea lui Isus Hristos, Partea I Cum a apărut Cuvântul Etern Capitolul III Poarta creației omului, § // Jakob Bohme De incarnatione verbi, oder Von der Gnadenwahl oder der Menschwerdung Jesu Christi, Theil Capac BUNĂ § Ivan Fokin Însă, pornind de la a doua parte a lucrării - "Despre suferințele lui Hristos, moartea și moartea" - contemplarea lui Boehme la Dumnezeu suferă o schimbare decisivă: "În eternitate, ca și în Abisul (Ungrund) din afara Naturii, nu există nimic decât Tăcere fără existență; de asemenea, nu există nimic care ar putea da ceva, dar există numai Pace veșnică, și nicio "Asemănare", - doar Abisul, fără sfârșit sau început Nu există nici un scop sau gând, nici o "căutare" sau "găsire" sau orice altceva care ar fi cel puțin posibilitatea lor " "Îngrevarea nu are loc în Oglindă, ci în voință, în Imaginația Voinței - Oglinda rămâne pentru totdeauna Fecioara fără naștere, dar voința devine gravidă din privirea (Anblick) oglinzii; căci voia este Tatăl, iar povara este în Tatăl, adică în Voință, există Inima sau Fiul, căci aceasta este baza voinței, adică Tatăl, căci duhul voinței locuiește în pământ și din voința în pământ pornește în Înțelepciunea fecioara; deci Imaginația voinței, adică Tatăl, produce în sine o viziune (Viziune) sau o imagine a unei oglinzi, adică un miracol al puterii, culorii și calității, și astfel devine gravidă din oglinda Înțelepciunii cu putere și virtute Așa este inima voinței; Părinte, când voința fără fund își primește temelia în sine, prin și în Imaginația eternă fără fund Astfel ajungem să cunoaștem povara Tatălui pe Centrul (Centram) Spiritului Eternității, când Duhul etern îmbrățișează mereu, căci voința este începutul, iar mișcarea sau atracția în Imaginație, adică în Oglinda Înțelepciunii, există Spiritul etern fără fund, care stă în voință și se cuprinde în Centrul Inimii, în puterea Înțelepciunii atrasă, și există viața și Spiritul Inimii Căci dacă veșnica voință abisală în sine a tăcut, atunci Cuvântul voinței, cuprins din Înțelepciune (numit Inimă sau Centru), căci este un sunet sau o forță și este gura voinței, adică Tatăl, care vorbește cu mișcarea Duhului puterea în Oglinda Înțelepciunii, și împreună cu această Cuvântare, Duhul purcede din voință, - din Cuvântul gurii lui Dumnezeu, adică de la Centrul Inimii, la Cel vorbit, i e în Oglinda Fecioarei și deschide cuvântul vieții în oglinda Înțelepciunii, adică în Înțelepciune se dezvăluie esența triplă a Divinității " În conceptul de Abis, Boehme continuă dezvoltarea acelor tendințe în definirea lui Dumnezeu înainte de crearea lumii, care erau deja prezente în lucrările anterioare: în Aurora ( ), în Despre cele trei principii ale ființei divine (Despre cele trei principii ale ființei divine) ), în Psihologie adevărată Despre întruparea lui Isus Hristos, Partea a II-a Despre suferințele lui Hristos, moartea și moartea Capitolul I Despre originea vieții din foc; de asemenea a Duhului veşnic în Fecioara veşnică a Înţelepciunii lui Dumnezeu; de asemenea despre ce sunt Începutul etern și Sfârșitul veșnic, § Despre întruparea lui Isus Hristos, Partea a II-a Capitolul II Adevărata Poartă foarte venerata a Sfintei Treimi, Ochiul strălucirii (veșnice) a vieții Despre Divinitatea din afara naturii, § - Philosophus Teutonicus Jakob ѵsme ( ), în Viața triplă a omului ( ) Abia acum Boehme a găsit în sfârșit o Unitate indivizibilă în însuși conceptul de Dumnezeu "Așa ajungem să cunoaștem Ființa Divină veșnic fără fund și în ea există trei Persoane, unde niciuna nu este alta, ca Voința veșnică, care este cauza fiecărei Ființe, care este Persoana întâi; cu toate acestea, nu este Ființa însăși, ci cauza Ființei și este liberă de Ființă, pentru că este Abisul: nu există nimic înaintea lui care să-l creeze dar se creează pe sine, ceea ce nu știm Abisul este totul, și totuși, ca atare Unul în sine fără ființă, nu conține Nimic; iar din singura voință a Abisului, prin Imaginație (Imaginație) sau Dorință, vine Începutul veșnic, iar în dorință Voința însăși este împovărată de Ochiul Înțelepciunii, care rămâne cu voința în veșnicie egală, fără Bază și Început, după cum s-a afirmat mai sus Tocmai această povară stă la baza Voinței și Esenței tuturor ființelor și este Fiul Voinței, căci Voința dă naștere veșnic pe acest Fiu, iar aceasta este Inima, sau Cuvântul ei, adică Sunetul sau Revelația Abisului Eternității tăcute există Gura sau Mintea Voinței Și pe bună dreptate o numesc pe a doua Persoană "Tată", pentru că El este revelația Tatălui Baza și esența ei, căci voința nu este încă o ființă, doar Imaginația face Ființa Astfel, a doua Persoană este Esența Divinului (înțelegeți - esența Sfintei Treimi) Gura sau Revelația Ființei tuturor ființelor și forța vitală a întregii vieți A treia Persoană este Duhul care, împreună cu înțelegerea voinței prin Imaginație (Imaginație), pornește din Puterea Vorbirii, din Gura Tatălui în Ochi, adică în Oglinda Înțelepciunii, pentru că el este liber de Voință și de Cuvânt ca aerul din foc ' Boehme exprimă această unitate eternă ca "Libertate dincolo de durere" (Qual): "Dragi copii ai lui Hristos, dacă ne gândim la moarte, așa cum trebuie să venim la viață prin moarte, atunci vom găsi o altă viață care vine din moarte; și în curând vom afla de ce a trebuit să moară Hristos, de ce și noi trebuie să murim în moartea lui Hristos, să înviam în El și împreună cu El și prin El să intrăm în Împărăția lui Dumnezeu Și dacă vrem să câștigăm această Împărăție, atunci trebuie să luăm în considerare eternitatea în bază (Grund) și Abisul (Ungrund), altfel nu va exista niciun câștig, pentru că trebuie să găsim asta ce este Căci deși din pământul etern Sosirea noastră (Urstand) are Chipul lui Dumnezeu în noi, adică în suflet și asemănarea lui, dar suntem introduși în temporar și fragil (Zerbrechkiche), adică în făină (Qual) Eternitatea, adică Abisul este libertate fără durere așa este viața adevărată care există aici fără durere " Despre întruparea lui Isus Hristos, Și cap cap II, § - ~ Despre întruparea lui Iisus Hristos, Partea II Cap I Despre originea vieţii din foc § - Pean Fokin Boehme a subliniat deja această "Libertate dincolo de chin" în lucrarea sa "Despre viața triune a omului" în conceptul său de "Măriție" (Majestăt), abia acum Boehme plasează acest concept în sine în Abis, argumentând că "Lumina Majestății" locuiește în Abis" ' "Și întrucât Lumina Majestății (Majestăt) sălășluiește în Abis, ea nu este îmbrățișată de natura și proprietatea focului, și o concepem numai împreună cu focul și lumina; focul are și face un chin îngrozitor și mistuitor, iar în acest chin se îneacă, ca moartea sau renunțarea de bună voie; iar această cea mai voluntară renunțare la sine cade în libertate dincolo de chin, adică în moarte, care încă nu este moarte; acolo se adâncește și mai mult în sine și devine neînfricat de chinul focului (Angstfrey); și totuși păstrează ascuțimea focului - nu în frică, ci în libertate " Aceasta exprimă clar nu numai separarea de natură, care, în raport cu Dumnezeu, "rămîne în sine o altă lume": "Prima voință, adică Dumnezeu Tatăl, care este și rămâne veșnic liber de chinul fricii (Angst-Qual), este voința în sine; totuși, ea devine însărcinată cu dorință și în dorință se naște natura cu specia ei (Ges-talten), iar natura locuiește în voință (în Dumnezeu), iar voința în natură Dar cu toate acestea nu se amestecă, căci voința este subtilă ca nimic, de aceea nu este de înțeles și nu este îmbrățișată de natură; dacă cineva ar putea să-l îmbrățișeze, atunci ar fi o singură Persoană în Dumnezeire Voința este cauza naturii, dar ea este și rămâne în veșnicie și o altă lume în sine, căci ea rămâne în puterea Esenței din care provine acest Început (Principium): căci Divinitatea clară în Majestate (Majestăt) nu rămâne în Esență sau Principio, dar în Libertatea în afara Naturii, dar lumina radiantă din acest Rhypsirio face să se deschidă Divinitatea de neînțeles și fără fund"? Dar și opoziția primului și celui de-al doilea Început, lumina și mânia din acest ultim fundament profund al Divinității este depășită: Abisul nu este nici bun, nici rău: "Din moment ce suntem în natură, nu cunoaștem (fundamentul) în veșnicie, pentru că în voință Zeitatea însăși este totul și Existența Primară eternă (Urstand) a propriului său spirit și a fiecărei ființe În voință El este atotputernic și atotștiutor, și totuși în această voință El nu este numit și nu este cunoscut "Dumnezeu", căci în Despre întruparea lui Isus Hristos, Partea : Cum a apărut Cuvântul Etern Capitolul III Poarta creației omului, § Despre întruparea lui Isus Hristos, Partea a II-a: Despre patimile, moartea și moartea lui Hristos Capitolul III O Poartă foarte urgentă De ce Dumnezeu nu este descoperit în afara Rgypsirio (Începutul) focului; de asemenea despre Ființa veșnică și Voința fără fund, § Philosophus Teutonicus I K despre meme nu are nici bine, nici rău; aşa este voinţa de bunăvoie, care este începutul şi sfârşitul: căci şi sfârşitul face începutul acestei voinţe, iar începutul este iarăşi sfârşitul Așa că constatăm că toate ființele sunt închise într-un singur Ochi, care este ca o Oglindă, în care voința se vede pe sine, ce este Puțin mai departe Boehme spune: "Deci, trebuie să cunoaştem Fiinţa eternă, adică Duhul etern, dincolo de foc și lumină, căci este Voința concupiscentă, care se face Duh Iar acest Duh este posibilitatea eternă a Abisului, căci Abisul se conduce la temelia din care provine fiecare ființă Căci fiecare imagine din Spirit este o Imaginație, o voință creatoare care vrea să se dezvăluie Fiecare imagine își împovărează imaginația și, de asemenea, fiecare imagine vrea să se dezvăluie; de aceea privirea Oglinzii este un miracol al Ființei tuturor ființelor, iar minunile fără număr, bază sau sfârșit sunt pur și simplu un Miracol, a cărui înțelegere nu poate fi descrisă Căci numai Duhul duhovnicesc, care pornește din această minune, înțelege aceasta " * Astfel, problema Răului capătă forma care îi va fi caracteristică deja în sistemul mai matur al lui Boehme, în "perioada sa târzie" de creativitate ( - ) "Întrucât știm atunci că începutul etern în Abis este Voința veșnică în sine, a cărei Existență Primordială (Urstand) în sine nu cunoaște nicio creatură, trebuie totuși să știm, iar în Duhul să ne fie dat să cunoaștem temelia care Abisul face în sine și în care locuiește Căci voința este subțire ca nimic, de aceea poftă; ea vrea să fie ceva spre care să se deschidă Și nimic nu este cauza voinței, de aceea dorește ceva Pofta este imaginație (imaginație), adică voința se uită în Oglinda Înțelepciunii și își imaginează (imaginează) din Abis în sine, creând în imaginație (Imaginația) baza în sine și împovărând imaginația cu înțelepciune, adică din Oglinda Fecioarei, care este Mama fără naștere și fără voință " Deși afirmații similare - că abisul este voință - pot fi găsite deja în eseul "Despre viața în treime a omului" Despre întruparea lui Isus Hristos, Partea a II-a Capitolul L Despre originea vieții din foc; de asemenea a Duhului veşnic în Fecioara veşnică a Înţelepciunii lui Dumnezeu; de asemenea despre ce sunt Începutul etern și Sfârșitul veșnic, § ~ Despre întruparea lui Isus Hristos, Partea a II-a Capitolul III O Poartă foarte urgentă De ce Dumnezeu nu este descoperit în afara Rgypsirio (Începutul) focului; de asemenea despre Fiinţa veşnică şi Voinţa fără fund, § Despre întruparea lui Isus Hristos, Partea a II-a Capitolul II Adevărat foarte venerata Poarta Sfintei Treimi, Ochiul strălucirii (veșnice) viaţă Despre Divinitatea din afara naturii, § Ivan Fokin ( ), totuși, în a doua parte a lucrării "Despre întruparea lui Isus Hristos" ( ) Boehme postulează pentru prima dată Diferența în cadrul însuși conceptului de divinitate, astfel încât diferențierea divină (și diferențierea) acum devine Contemplarea fundamentală în teosofia sa, mai clar formulată în lucrările sale ulterioare Abisul are capacitatea de a se reflecta pe sine și o face în Înțelepciune Aceasta explică, de asemenea, desemnarea specială a Abisului drept "Ochiul" Căci esența ochiului, potrivit lui Boehme, este să fie propria sa oglindă: "Abisul însuși este ca Ochiul, care este în același timp o oglindă pentru sine; acest Abis nu are nici existență, nici acțiune, nici lumină, nici întuneric, și este preeminent Magia, care are o Voință pe care nu o putem nici observa, nici investiga, iar asta nu va face decât să ne turbireze Prin această voință înțelegem baza (Grund) Divinului, care nu provine din nimic, căci se îmbrățișează în sine; dar ar fi bine să tacem despre asta, pentru că este în afara Naturii Prin urmare, voința ei devine "poftă de ființa care este ea însăși": "Și în această contemplare, voința devine poftă pentru ființa care este însăși Pofta este atracție (Einziehen), prin urmare trebuie să existe ceva care poate fi atras Totuşi, voinţa în poftă se atrage, şi se formează (modelul t) în pofta ei, devenind ceea ce este; și chiar această formă (Model) este oglinda în care voința vede ce este Căci așa este asemănarea voinței: și noi cunoaștem aceeași oglindă (în care voința se uită mereu și se arată) pentru veșnica Înțelepciune a lui Dumnezeu, căci ea este Fecioara veșnică fără esență; totuși există o oglindă a tuturor ființelor, în care toate lucrurile sunt contemplate în veșnicie și se vede tot ce ar fi putut sau ar fi trebuit să apară Voința se acoperă pe sine, Abisul (Ungrund) devine fundul (sau fundația, Grund), Tatăl își cuprinde Inima, adică fiule Astfel se realizează Discriminarea Divină Triune Despre întruparea lui Isus Hristos, Partea a II-a Despre suferințele lui Hristos, moartea și moartea Capitolul I Despre originea vieții din foc; de asemenea a Duhului veşnic în Fecioara veşnică a Înţelepciunii lui Dumnezeu; de asemenea despre ce sunt Începutul etern și Sfârșitul veșnic, § ■ Thai la fel parte Ch I Despre originea vieții din foc; de asemenea a Duhului veşnic în Fecioara veşnică a Înţelepciunii lui Dumnezeu; de asemenea despre ce sunt Începutul etern și Sfârșitul veșnic, § Philosophus Teutonicus Jakob Boehme "Și așa trebuie să înțelegem esența Dumnezeirii și a naturii veșnice și a Ființei Divine omniprezente în lumina Maiestății: căci lumina blândă face natura severă a Tatălui blândă, dulce și milostivă, Iar Tatăl Milostivirii este numit după Inima sau Fiul Său; căci proprietatea Tatălui stă în foc și lumină și este ea însăși Esența tuturor ființelor El este Abisul și Fundul (de bază), și este împărțit în Nașterea veșnică în trei proprietăți, i e în trei Persoane, de asemenea în trei Principii (Principia) Întrucât doar două există în eternitate în Ființa sa, a treia este o oglindă a primelor două, din care este creată această lume, adică tangibilă la început şi la sfârşit fiind " În raport cu această Voință, se naște o opoziție în dorință, iar din opoziția ambilor unul față de celălalt, natura se formează în continuare împreună cu specia ei (sau "miracolele"): "Această voință fără fund dorește veșnic tocmai să se dezvăluie, să se fundamenteze că există, pentru a introduce o minune în existență și a se dezvălui în minuni Iar dorința este Imaginația (Imaginația), când voința dă naștere în sine și se împovărează, iar imaginația (Imaginația) se ascunde, astfel încât din liberul arbitru ia naștere opoziție pentru a fi eliberată de ascundere, adică din întuneric Căci ceea ce este implicat este întunericul liberului arbitru, unde în afara Imaginației ar deveni liber, și totuși în sine în afara Imaginației nu ar exista Nimic, ceea ce se întâmplă cu prima voință - în dorința voinței opuse Căci dorința este cea care atrage, iar prima voință este liniștită chiar și în sine, fără a fi, ci se împovărează împreună cu dorința; încât este o ființă complet ascunsă, adică un miracol și o putere care se creează din sine în întuneric, când vine o altă voință în forțele atrase pentru a ieși din forța întunecată spre libertate Această a doua voință este voința Inimii sau a Cuvântului, pentru că ea este cauza acelui Început, datorită căruia ia naștere focul Roții Fricii Apoi trece prin frică, adică focul, cu ajutorul strălucirii luminii, adică Măreție, în care se descoperă apoi Ființa Sfintei Treimi și pretutindeni primește numele cel mai drag DUMNEZEU Astfel, Dumnezeu îmbrățișează în natură Baza (Bottom, Grund) și Abisul (Basic, Ungrund), Unitatea și Diviziunea divină în Revelație: Despre întruparea lui Isus Hristos, Partea I Cum a apărut Cuvântul Etern Capitolul I Că nici Persoana lui Hristos, nici întruparea Sa nu sunt cunoscute din inteligența naturală, sau din literele Sfintei Scripturi, fără Iluminarea Dumnezeiască, § Despre întruparea lui Isus Hristos, Partea a II-a Despre suferințele lui Hristos, moartea și moartea Capitolul III O Poartă foarte urgentă De ce Dumnezeu nu este revelat în afara Principiului (Începutul) focului; de asemenea despre Ființa veșnică și Voința fără fund, § kwan fokin "Deci, într-un mod similar, trebuie să reflectăm asupra esenței eternității, adică Sfânta Treime, pe care o recunoaștem în lumina măreției pentru Divinitate și în foc pentru natura veșnică, așa cum a fost suficient explicat în celelalte scrieri ale noastre Căci Duhul Atotputernic al lui Dumnezeu, cu ambele Începuturi, din veșnicie însăși a fost totul; nu a fost nimic înaintea Lui, El însuși este Baza (Grund) și Fără-fond (Fără-fund, Un-Grund) Și totuși, Sfânta Ființă Divină este cunoscută în mod predominant ca o singură Ființă în sine, care trăiește în afara naturii și proprietății de foc - în proprietatea luminii și este numită Dumnezeu: nu după proprietatea focului, ci după proprietatea de Lumină, deși ambele proprietăți sunt inseparabile Așa înțelegem această lume, în care focul ascuns locuiește invizibil în adâncurile naturii și în toate ființele; căci altfel nu ar fi apărut niciun foc exterior Și vedem cum blândețea apei captivează acest foc ascuns în sine, astfel încât el nu se poate deschide: este ca și cum s-ar fi înecat în apă - și s-a înecat, deși nu substanțial, ci esențial, și este cunoscut în trezire și devine o calitate a vieții (qualificierend), și totul ar fi nimic și Abisul fără foc " În cadrul Treimii, i e Treime sau Treime, în care Dumnezeu se formează, același lucru se întâmplă și acum în desfășurarea intra-divine; cel mai limpede dintre toate în Tatăl, căci în sine El este liber de natură, dar în Apocalipsa proprietatea (sau calitatea) Sa este proprietatea focului, a întunericului, a primului Început (Pgіpsіrio): "Dumnezeu Tatăl este Libertate în Sine în afara naturii, totuși El Se descoperă în natură prin intermediul focului: calitatea Lui este o natură de foc, dar în Sine El este Abisul, în care niciun sentiment nu exprimă nici un chin, deși conduce Voința sa poftitoare de a chinui și își creează o altă Voință în chin, pentru a ieși din nou din chin în libertate fără chin Prin aceasta, conceptul de Dumnezeu, prezentat în eseul "Despre cele trei principii ale ființei divine" (І І ), este mai clar dezvoltat aici * Despre întruparea lui Isus Hristos, Partea I Cum a apărut Cuvântul Etern Capitolul L Că nici Persoana lui Hristos, nici întruparea Lui nu sunt cunoscute din inteligența naturală, sau din literele Sfintei Scripturi, fără Iluminarea Dumnezeiască, § "Despre întruparea lui Isus Hristos, , partea a II-a Despre suferințele lui Hristos, moartea și moartea Capitolul V Despre începutul (Rgipsirio) în sine, § Desigur, Boehme nu face întotdeauna această distincție în mod constant Așa că, de exemplu, după câteva paragrafe, el spune din nou că Dumnezeu Tatăl este o "lume de foc": "Zeitatea este o legătură eternă care nu poate fi distrusă Se generează pe sine din veșnicie în veșnicie, astfel încât primul în ea este întotdeauna și ultimul, iar ultimul este primul ȘI Philosophus Teutonicus Jakob hoeme *** Astfel, în De incamatione verbi ( ) al lui Boehme, deși nu există încă o descriere detaliată a relației interne a Naturii, a Abisului și a Voinței sale eterne, în ansamblu punctul de vedere al "sistemului său târziu", format în scrieri din - , se ajunge, mai ales în Mysterium magnum și De elecîione gratiae ( )) Micile tratate scrise între aceste perioade abordează puțin "sistemul" gândirii sale speculative Chiar și în De signatura rerum, , Boehme nu schimbă aproape nimic în construcția De incamatione verbi, înțelegeți astfel pe Tatăl pentru lumea de foc, pe Fiul pentru lumea Luminii și a Puterii și pe Duhul Sfânt pentru Forța conducătoare care iese; și totuși toate acestea sunt un singur DUMNEZEU, la fel cum focul și lumina cu aerul nu sunt decât o singură ființă dar împărțindu-se în trei părți și nici una dintre ele nu poate exista fără cealaltă - Acolo la fel II h Ch V, § Astfel, de exemplu, în Mysterium magnum, , Boehme spune: chin de foc în elementul pământ din care a fost creat, pentru ca Lumina să-și primească puterea? La urma urmei, Tatăl, adică lumea de foc (Feuerwek), dă naștere pe Fiul, adică lume luminoasă (L/c/tfwell); astfel încât Cuvântul în lumea de foc este puternic aprins de impulsul lui Dumnezeu de a crea, așa cum se poate vedea în coagularea (Coagularea) pietrelor - Mysterium magnum, Cap XXV De ce Dumnezeu i-a alungat pe Adam și Eva din paradis, § - Chiar mai târziu, în , în "Cheie", Boehme definește Natura în raport cu Dumnezeu astfel: "Natura nu este altceva decât capacitatea și puterea de a percepe propria dorință care a apărut; această dorință apare în diversitatea Cuvântului care respira, adică puterea de respirație și virtutea, în care proprietățile se transformă în Substanță; această substanță se numește substanță naturală și nu este de fapt Dumnezeu Deși Dumnezeu locuiește în toată natura, natura este conștientă de El în măsura în care este implantată unitatea lui Dumnezeu și comunică cu substanța naturală și devine substanțială Natura se dezvoltă din cuvântul revărsat al percepției și cunoașterii Divine; și aceasta este formarea și dezvoltarea constantă a științelor și percepției; ceea ce Cuvântul lucrează cu înțelepciune, Natura încadrează și modelează sub formă de proprietăți; ea este ca un tâmplar care construiește o casă, mai înainte inventată și calculată de minte; așa trebuie înțeles " - Clavis, // Cheia, sau Explicația principalelor semnificații și cuvinte folosite în scrierile Autorului -Pentru o mai bună înțelegere a lor de către începători, conform Revelației divine, a afirmat însuși Autorul, în martie și aprilie / Cit Citat din: Cosmogonie ermetică SPb , S Așadar, în , Boehme era ocupat în principal să rezolve lucrurile cu "visătorii" I Stiefel (Stiefel) și E Meth (Meth) Ivan f OKUH Secvența cronologică a lucrărilor lui Jacob Boehme a acestei importante perioade de tranziție ("a doua") din - se poate deduce din corespondența sa; deși, așa cum notează cu uimire toți cărturarii operei sale, în ciuda acestor mărturii scrise, este greu de imaginat cum acest cel mai profund gânditor, împovărat de o familie numeroasă, și-a împărțit timpul pentru a finaliza șapte dintre compozițiile sale numai în cursul anului ! Sheosophy besh Vorbind despre philosophia teutonica a lui Jacob Boehme, sau despre teosofia sa, ar trebui să se acorde o atenție deosebită originalității și caracterului gândirii sale în ansamblu, i e dacă este posibil, o continuare și o dezvoltare holistică a gândurilor sale, mai degrabă decât să se oprească asupra declarațiilor individuale preluate direct din scrierile sale Deși, desigur, fără acompaniamentul "intonațional" al "limbajului natural" al filozofului teutonic, orice descriere a "sistemului" său se va dovedi inevitabil a fi încordată și chiar, poate, "non-boehmică" Prin urmare, vom încerca, oriunde va fi necesar, să dăm citate detaliate din scrierile lui Boehme Este logic să analizăm mai întâi conceptul de Dumnezeu, care se găsește în Dawn in Ascension ( ), pentru a trece apoi în mod constant la conceptul de Dumnezeu deja ca proces mondial, așa cum îl înțelege Boehme în lucrările sale ulterioare de - - în principal în scrierile "Despre alegerea milostivirii" și "Marele Sacrament" Această diferență în conceptul de Dumnezeu pentru perioadele "devreme" ( ) și "târzie" ( - ) ale operei lui Boehme reprezintă o anumită dezvoltare Boehme își începe prima lucrare cu cuvintele: * De triplici vita hominis, sau Despre triplă viață a omului; Psychologia vega, sau Patruzeci de întrebări despre suflet; De incarnatione verbi, sau despre întruparea lui Iisus Hristos; Sex puncta theosophica, sau Pe cele șase puncte teosofice; Sex puncta mystica, sau Scurtă explicație a celor șase puncte mistice; Mysterium pansophicum, sau Comunicarea fundamentală a misterelor pământești și cerești; Informatorium novissimorum, sau Mesaj despre vremurile de sfârșit Philosophus Teutonicus Jacob meme "Deși carnea și sângele nu pot cuprinde ființa divină, ci doar spiritul, când este luminat și aprins de Dumnezeu; dar dacă cineva vrea să vorbească despre Dumnezeu, despre ce este Dumnezeu, atunci trebuie să se gândească cu sârguință la forțele naturii și la toată creația, la cer și pământ, în mod egal despre stele și elemente și despre creaturile care au venit din ele , de asemenea și despre sfinții îngeri, despre diavoli și despre oameni, despre rai și iad Cu o asemenea examinare, găsești două calități, una bună și cealaltă rele, care în această lume în toate forțele, în stele și elemente, în mod egal în toate făpturile, sunt nedespărțit una în cealaltă, ca un singur lucru; și nu există nicio făptură în trup în viața naturală care să nu aibă ambele calități în sine Astfel, la începutul lucrării sale Aurora, , Boehme distinge între două moduri de a se raporta la Dumnezeu: fie omul este direct "luminat și aprins de Dumnezeu" - aceasta este calea misticismului: fie omul încearcă să cunoască și să descrie esența lui Dumnezeu, pentru care, potrivit lui Boehme, se cere un studiu al "forțelor naturii", atât pământești, cât și cerești Acest ultim mod de a-L cunoaște pe Dumnezeu este teosofic Pentru Boehme însă, misticismul și teosofia, cu toate diferențele lor, nu există una lângă alta, ci teosofia trebuie să se dezvolte și, parcă, să crească din misticismul însuși Primul capitol din Aurora conține doctrina elementelor și calităților Aici, învățătura pansofică a lui Boehme corespunde parțial filozofiei naturale antice clasice, care ia în considerare și elementele de bază și unitatea lor Boehme vorbește despre "căldură", "rece", "apă" și "aer" Căldura și frigul lui Boehme corespund focului și pământului antic, astfel încât toate cele patru elemente de bază ale lui Boehme corespund pe deplin "cuaternarului" grecesc clasic, care se găsește deja la Empedocles Desigur, aici nu se poate vorbi de un fel de "relație spirituală" între Boehme și filosofia naturală antică, deoarece, să zicem, același Empedocle admite o "materie" complet nemișcată și neschimbătoare a ființei Potrivit acestui punct de vedere, lucrurile separate apar în natură numai prin combinarea diferitelor "mase": aceasta este combinația mecanică care se poate schimba și prin această schimbare, mișcarea, viața și moartea devin de fapt posibile Astfel, Empedocle depășește abstracția ființei imobile a lui Parmenide, care, după cum se știe, nu permitea decât o ființă universală și autosusținătoare Aurora, Ch I Despre studiul Fiinţei Divine în natură, § \- / / Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S Ivan Fokin Cu toate acestea, potrivit lui Boehme, atât Parmenide, cât și Empedocle, în ciuda atitudinilor lor diferite față de principiul vieții, se regăsesc încă amândoi în "lumea moartă" Căci elementul pentru Boehme este ceva dinamic, adică ceva care conține posibilități opuse Astfel, "căldura", pe care o folosește în loc de "focul" lui Empedok, poate acționa nu numai distructiv, ci și "mântuitor" În primul caz, căldura este forța care "arde" tot ce se apropie de ea În al doilea caz - în "economisire" - căldura face frigul cald, lumina întunecată și, în general, totul în natură îl face să crească Prin urmare, potrivit lui Boehme, "furie" și "lumină" sunt opuse în "căldură" Dacă lumina, potrivit lui Boehme, este o forță "bună", atunci furia este una "rău" Cu toate acestea, ambele forțe există împreună și sunt de neconceput în această lume una fără cealaltă Lumina ar trebui să atenueze furia, adică a face dintr-un foc "devorator" - un foc "încălzitor" Furia, pe de altă parte, face lumina "mobilă", adică reale si valabile Există o luptă lungă între cele două forțe care nu se va termina niciodată în această lume Lumina pură fără furie ar putea fi doar o altă lume divină, iar furia pură fără lumină se dovedește a fi "iad" Boehme vorbește despre frig în același mod ca despre căldură Frigul, de asemenea, reprezintă două posibilități, "bine" și "rău" Pe de o parte, frigul contribuie la păstrarea vieții, de exemplu, atunci când înmoaie căldura și o face mai suportabilă; pe de altă parte, frigul acționează ca o "furie" înghețată și amortitoare Din căldură și frig apar celelalte două elemente ale filozofiei naturale a lui Boehme, apa și aerul Acolo unde predomină căldura, apa se transformă treptat în aer, iar acolo unde predomină frigul, aerul se transformă în apă Dar chiar și aceste elemente noi, potrivit lui Boehme, conțin două forțe opuse, dintre care una acționează revitalizant, iar cealaltă distructiv Boehme spune despre aer că este o "calitate vie": "La fel, apa curge în tot ceea ce este viu și tremurător în această lume: în apă este trupul tuturor lucrurilor și în văzduh este duhul, fie în trup, fie în creșterea pământului; și amândoi vin din căldură și din frig și se califică unul cu altul ca un singur lucru Dar în ambele aceste calități trebuie remarcate două feluri speciale, și anume acțiunile vii și cele mortale Aerul este o calitate vie atunci când rămâne blând în ceva, iar Duhul Sfânt stăpânește în blândețea aerului și toate creaturile se bucură de ea Dar există și furie în aer, astfel încât ucide și distruge prin rebeliunea sa violentă Cu toate acestea, calitatea provine dintr-o rebeliune violentă, deci Philosophus Teutonicus Jakob Oeme că în orice există o curgere și o mișcare, de unde își are originea și prin care se susține viața; de aceea amândoi trebuie să fie în această viaţă " Astfel, Boehme a lăsat doar trăsăturile cele mai generale ale doctrinei elementelor lui Empedocle Elementele naturii pentru el, spre deosebire de Empedocle, nu sunt un fel de material de construcție, potrivit doar pentru a fi combinate într-un fel de întreg static Mai degrabă, el le descrie ca un fel de "celule vii", elemente vii ale corpului, care au forțe opuse, astfel încât fiecare element poate fi deja desemnat ca un fel de contradicție organică în sine Prin urmare, putem spune că pentru Boehme nu există de fapt patru "elemente" separate ("materie"), ci există un singur Element - "material" Astfel, căldura constă dintr-un opus, iar acest opus este exprimat în raport cu căldura și frigul Astfel, primele două elemente le produc pe celelalte două în același mod Dar nu trebuie să credem că Boehme vrea să păstreze această contradicție a elementelor unul față de celălalt, deoarece pentru el elementul derivat mărturisește mai degrabă unitatea și asemănarea elementelor opuse între ele În esență, Boehme vede un singur element primar, care conține un singur "Pra-material" - de fapt, nu un "material", ci o anumită tensiune și mobilitate internă, de exemplu ceea ce el numește "viață" Această viață, potrivit lui Boehme, domină peste tot - atât în lumea organică, cât și în cea anorganică Astfel, doctrina elementelor a lui Boehme trece lin în doctrina sa despre calități Aici Boehme încearcă să deducă etimologic conceptul de calitate În același timp, nu se jenează că cuvântul Qualităt (calitatea) este originar latin, iar Quellen (ieșire) este german Boehme este convins de existența unui "limbaj natural" original din care au apărut ulterior toate celelalte limbi Prin urmare, Boehme întâlnește frecvent o astfel de "deducție", mai ales în lucrările ulterioare (în special, în Mysterium Magnum, ) Cuvântul Qualităt, format din Quellen și Qual, reprezintă forța interioară a oricărui lucru, "esența" sa constitutivă, așa cum spune Boehme În general, calitatea indică deosebit de clar caracterul dinamic al tuturor Aurora, Capitolul I Despre studiul Ființei Divine în natură, § - / / Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S - Ivan Fokin care esență, în timp ce cuvântul element se limitează la o lume destul de nemișcată și statică * Potrivit lui Boehme, există patru calități: "amar", "dulce", "acru" și "tartă" Despre prima dintre acestea el spune că calitatea amară este "inima întregii vieți" "Calitatea amară este inima oricărei vieți, așa cum ea atrage apa în aer și, de asemenea, o împrăștie până la disipare, tot așa este în toate creaturile, în mod egal în creșterea pământului: căci frunzele și iarba au culoarea lor verde dintr-o calitate amară Dar dacă o calitate amară locuiește cu blândețe în orice făptură, atunci aceasta este inima sau bucuria din ea: căci ea risipă toate celelalte influențe rele și este începutul sau cauza bucuriei sau a râsului Căci, mișcându-se, face făptura să tremure și să se bucure și o încântă împreună cu tot trupul: căci este, parcă, un spectacol al împărăției cerești a bucuriei, admirația spiritului, a spiritului și a puterii în toate creșterile pământului, mama vieții Duhul Sfânt se mișcă și se mișcă cu putere în această calitate, pentru că face parte din împărăția cerească a bucuriei, așa cum voi arăta mai târziu Dar conține și un alt fel și anume furia, care este adevărata casă a morții, distrugerea a tot ce este bun, distrugerea și distrugerea oricărei vieți în trup Căci, după ce s-a înălțat excesiv într-o făptură și s-a aprins de căldură, ea separă carnea și duhul, și creatura trebuie să moară de moarte; amărăciune După ce s-a aprins și pus în mișcare în elementele apei, ea cufundă carnea în slăbiciune și boală pe termen lung și, în cele din urmă, în moarte Calitatea amară, ca și elementele, poate servi și binelui și răului Amarul ajută plantele să devină verde și să înflorească și, de asemenea, aduce o persoană într-o emoție veselă - și, în același timp, amarul aprinde un foc în care toată creația arde, contribuind astfel la boli și moarte La fel, calitatea dulce este contradictorie în sine, dar dulcele, pe lângă opusul efectului său, se opune și amarului, înmoaie începutul violent inerent amărăciunii Același lucru se poate spune despre alte calități Aurora, Capitolul I Despre studiul Substanţei Divine în natură, § - // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M S - Philosophus Teutonicus Jakob Hoehme * Astfel, pentru Boehme, întreaga lume este formată din forțe care se "califică" în mod constant ("se califică"), adică își dezvoltă calitatea în opoziție cu ceilalți Fiecare forță este multivalorică: în interiorul ei, deoarece este dualistă, și în afara ei, deoarece se află într-o continuă schimbare a relațiilor Nu există nimic solid și imuabil în lume, de aceea Boehme, descriind un fenomen, niciodată în considerația sa nu ajunge la un fel de "definiție" fermă, care să nu fie din nou corelată cu gândurile ulterioare Putem spune că schimbarea, potrivit lui Boehme, este singurul lucru care rămâne mereu în lume În acest sens, Boehme vorbește și despre bine și rău În același timp, tinde să vorbească despre ele mai degrabă în sensul unei relații ontologice, deși, desigur, știa că opoziția binelui și a răului este de obicei considerată în etică Trebuie remarcat că Boehme adesea nu pare să facă distincția între sfera acțiunii umane și sfera naturii exterioare; prin urmare, binele și răul constituie pentru el un fel de opus universal De aici devine mai clar de ce răul este la fel de necesar pentru Boehme ca și binele - la urma urmei, doar în lupta intensă dintre bine și rău se manifestă cu adevărat viața Doar pe cealaltă parte a vieții totul este deja decis Toate aceste gânduri se găsesc în primele două capitole din Aurora Abia după aceasta începe învățătura reală a lui Boehme despre Dumnezeu Și abia la sfârșitul lucrării, vorbind despre creație (începând cu capitolul VIII), Boehme continuă din nou să expună doctrina naturii Trebuie remarcat faptul că această ordine de gândire în Aurora este foarte semnificativă La urma urmei, doctrina elementelor și doctrina calităților sunt semnificative, potrivit lui Boehme, nu numai pentru cunoașterea naturii, ci și pentru cunoașterea lui Dumnezeu Boehme distinge între trupul divin și Treime Treimea, conform acesteia, este sufletul interior al lui Dumnezeu - o sferă supramundană, neaccesabilă pentru cercetare Dimpotrivă, trupul divin este lumea destul de accesibil studiului teosofic Deși trebuie să admitem că această distincție între Treime și trupul lui Dumnezeu (lumea), Boehme - cel puțin în Aurora - nu durează întotdeauna Uneori se pare că Boehme pur și simplu nu îndrăznește să descrie esența lui Dumnezeu, pe baza manifestărilor sale evidente în lumea exterioară pentru el Cu toate acestea, aici nu este deloc o chestiune de nehotărâre a lui Boehme, deoarece deja în Aurora el afirmă că Treimea însăși poate fi recunoscută în lucrurile pământești - în plus, Treimea în relațiile sale interne specifice ale Tatălui, Fiului și Spiritului Ivan f KUH "Când ei consideră întreaga natură ca întreg și proprietatea ei, ei îl văd pe Tatăl; când contemplă cerul și stelele, ei văd puterea și înțelepciunea Sa veșnică Și cât de mare este mulțimea stelelor de sub cer, în plus, nenumărate și imense pentru minte și parțial invizibile, așa este mulțimea și diversitatea puterilor și înțelepciunii lui Dumnezeu Tatăl Dacă Tatăl este "întreaga natură", atunci Fiul este "soarele" care luminează și face totul să crească, în timp ce Duhul este "puterea fierbinte" care emană de la Tatăl și Fiul și însuflețește totul În general, orice fenomen unic, potrivit lui Boehme, reflectă - bineînțeles "fenomenologic" - Treimea Astfel, fenomenele naturale, atât organice cât și anorganice, dovedesc, potrivit lui Boehme, existența reală a Treimii în această lume Boehme concepe natura și Dumnezeu ca fiind inseparabili, deși el prevede constant că această lume este doar o "asemănare a Treimii" Adică încă nu vorbește despre identitatea panteistă a lui Dumnezeu și a lumii Se poate spune că în Aurora nu este încă destul de clar în ce măsură relația dintre Dumnezeu și lume este o unitate inseparabilă Uneori se pare că Boehme afirmă absența completă a oricărei diferențe între Dumnezeu și lume, alteori că există, până la urmă, o diferență foarte fundamentală între Dumnezeu și lume Aceste fluctuații ale gândirii pot fi urmărite, în special, în doctrina elementelor și în doctrina calităților, când Boehme le aplică lui Dumnezeu însuși și vieții Sale tripartite Cu toate acestea, pentru Boehme însuși, elementele și calitățile în Dumnezeu sunt ceva diferit de cele din natură Subliniind această diferență, Boehme se referă la viziunea profetului Ezechiel, care descrie viziunea sa despre Iehova așa cum i s-a arătat într-un car Această viziune a influențat în mod tradițional misticii în orice moment, astfel încât chiar și inițial Cabala a fost numită chiar "misticism merkaba" (adică "misticism carului") În cartea profetului Ezechiel (I, - ) sunt descrise patru roți care se rotesc misterios una în alta Și la fel ca aceste roți, și calitățile, după Boehme, formează o unitate în Dumnezeu Potrivit lui Boehme, nici aceste forțe nu sunt niciodată separate în natură Ele formează un fel de calitate "una în alta" (qualifizierendes Ineinander) Doar individual, decurgând din Aurora, / / Ch III Despre Prea binecuvântată, biruitoare, sfântă, sfântă, sfântă Treime, Dumnezeu Tatăl, Fiul, Sfântul Duh, Unul Dumnezeu, § // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M S Philosophus Teutonicus Jakob Boehme dintre aceste forţe, fenomenele se dovedesc a fi "independente" Nici aici distincția dintre Dumnezeu și natură nu este complet clară În capitolele IV-XII din Aurora, Boehme tratează lumea divină, pe care încearcă să o reprezinte exact în același mod ca natura Spiritele sau îngerii lui Dumnezeu au aici aceleași calități și elemente care, potrivit lui Boehme, au loc și în lumea pământească Lumina și bunătatea predomină întotdeauna în pleromă, deși asta nu înseamnă încă că acolo totul este clar și calm, ci mai degrabă, și aici are loc o confruntare de forțe, adică o luptă nu mai puțin vie în Dumnezeu însuși decât în natură *** Lui Boehme i s-a reproșat adesea un fel de "spinozism" Desigur, aceste reproșuri au un temei neistoric, întrucât, după cum se știe, Spinoza s-a născut la numai de ani de la moartea lui Boehme, dar există totuși o anumită dreptate în aceste reproșuri Numai prin "spinozism" aici, evident, se înțelege un anumit sistem panteist, adică o doctrină care, în sensul cel mai larg al cuvântului, nu face nicio distincție între Dumnezeu și lume Cu toate acestea, Spinoza însuși nu a identificat deloc pe Dumnezeu și lumea, întrucât Dumnezeu, adică Substanța, potrivit lui Spinoza, are un număr infinit de atribute, în timp ce lumea este formată din doar două - din spațiu și timp Astfel, Spinoza vede o diferență fundamentală între Dumnezeu și lume, deși nu este clar din învățătura sa care atribute îl înalță pe Dumnezeu deasupra lumii Singurul lucru pe care îl știm, potrivit lui Spinoza, este spațiul și timpul Și apoi, în Spinoza are loc o trecere bruscă la Dumnezeu, astfel încât după această concluzie, diferența dintre Dumnezeu și lume poate părea într-adevăr nesemnificativă Cu toate acestea, binecunoscuta relație a lui Boehme cu Spinoza (care, desigur, a creat un sistem complet diferit) nu poate fi negată Boehme afirmă, de asemenea, un Dumnezeu transcendent și de necognoscibil, dar, spre deosebire de Spinoza, toate eforturile lui Boehme au ca scop recunoașterea în continuare a lui Dumnezeu ca existent în lume, într-un anumit sens, pentru a-L cunoaște pe Dumnezeu ca suflet al lumii Numai în acest fel Boehme consideră posibilă atingerea scopului teosofiei sale - "descrierea" esenței divine În orice caz, acest obiectiv nu i-ar fi putut apărea niciodată lui Spinoza ca o viziune care i-a apărut lui Boehme în Chiar și Otinger, care de obicei îl apără mereu pe Boehme împotriva oricărui fel de atacuri, este parțial de acord cu acest reproș, cel puțin în legătură cu Aurora Ivan Fokin *** În general, Boehme a fost ocupat toată viața cu problema relației dintre Dumnezeu și lume El însuși era conștient că soluția pe care a dat-o acestei probleme în Aurora nu era clară Prin urmare, în lucrările sale ulterioare, el încearcă să ofere acestei probleme din ce în ce mai multe soluții noi, deși în același timp nu a încercat în mod conștient să-și schimbe părerile inițiale Pe scurt, această evoluție poate fi reprezentată astfel: ) În Aurora, diferența dintre Dumnezeu și lume abia se observă; Dumnezeu este considerat aici numai în măsura în care El este în lume, cu atât mai mult în măsura în care El este lumea ) În Boehme, Dumnezeu și lumea sunt mai degrabă separate unul de celălalt Este foarte semnificativ faptul că abia în , adică la numai ani după "Aurora", Boehme folosește conceptul de "Abis" (Ungrund) Pentru Boehme, Abisul înseamnă ceva care există în Dumnezeu, așa cum ar fi, înainte sau după Treime și înseamnă o anumită Adâncime fără fund din care Dumnezeu se generează Ce este Abisul, este imposibil de definit pozitiv, doar negativ se poate exprima ideea că Abisul se află de cealaltă parte a tuturor contrariilor, inclusiv a contrariilor intra-divine Astfel, Dumnezeu-Abisul nu poate fi "descris" cu ajutorul acelor "concepte" natural-filosofice pe care Boehme le folosește de obicei în doctrina lui Dumnezeu Sarcina inițială în munca ulterioară a lui Boehme este deja de a media cumva Abisul cu lumea Elucidarea acestei întrebări, care apare acum sub forma așa-numitului proces "Lumea-Dumnezeu", este acum posibilă în studiul momentelor individuale ale acestui proces Mai întâi trebuie să ne amintim cum, conform învățăturilor lui Boehme, Dumnezeu "a luat ființă" În Aurora, Boehme nu pune o astfel de întrebare, dar în lucrarea sa ulterioară, Boehme își începe întotdeauna cercetarea cu elucidarea însăși nașterii lui Dumnezeu La începutul tuturor lucrurilor este Abisul Însuși numele Abyss-ului arată că aici vorbim despre un fel de fenomen paradoxal, care este atât "fundul" (adică condiția, Grund), cât și "Nu-fundul" (adică necondiționatul, Abyss, Ungrund) Boehme spune că Abisul este ca "un foc ascuns care nu arde, adică care este și care nu este în același timp El numește și Abisul "o figură în neantul etern fără fund"* Philosophus Teutonicus Jakob Boehme "Voința neesențială este o ființă tăcută fără concept și viață; și totuși ea este o figură în eternul Nimic fără fund, căci ea depinde de lucrurile corporale " Abisul nu este așadar o negativitate abstractă, ci o "figură", deși desigur o figură în "eternul Nimic" Desigur, atunci când Boehme vorbește despre Abis în acest fel, el nu caută să-l definească mai precis, ci vrea doar să "informeze" despre el ca o premisă inexprimabilă a tuturor lucrurilor, ca o sferă întunecată împotriva căreia toate cele cerești și pământești evenimentele se desfășoară Se poate spune că conceptul de Abis intră într-o anumită contradicție cu logica clasică, întrucât în Abis esența (esența) și existența (existența) par să coexiste una lângă alta Prin urmare, vorbind despre Abis, Boehme își asumă întotdeauna doar esența reală a Abisului, și nu existența acestuia Boehme spune destul de multe despre Abyss, mergând direct la luarea în considerare a procesului pe care îl generează Întreaga sa considerație a Abisului constă în această auto-realizare constantă a acestuia Înțelegând abisul, pe de o parte, în mod dinamic, Boehme distinge în el forțele active și pasive care se opun între ele Acest lucru este bine exprimat în mica sa lucrare Mysterium pansophicum ( ), în care își rezumă învățătura "Abisul (Ungrund) este Nimicul etern, care, totuși, produce Începutul etern (Anfang), precum străduința (Sucht); căci Nimic este dorul de Ceva Și din moment ce nu există Nimic, întotdeauna există și Ceva; căci aspiraţia însăşi este prezenţa a ceea ce este Nimic ca o simplă aspiraţie poftitoare Și așa este Mintea eternă a Magiei (Magia), care creează în sine, deoarece nu există altceva; face Ceva din Nimic, iar acest Ceva este doar în sine; și totuși această străduință nu este altceva decât numai Voința Voința nu are nimic și noi nu-i putem da nimic; ea nu are loc unde ar putea fi sau unde să se așeze "* ' Sex puncta theosophica, sau Despre cele șase puncte teosofice, raționamentul înalt și profund, Punctul : Despre creșterea celor trei principii; ce copac sau viață generează fiecare Început în sine și în afara lui Cum ar trebui să investighezi sau să cunoști fundamentul naturii Text i, § // Jakob Bohme Sex puncta theosophica, oder Von Sechs theosophischen Punkten hohe und tiefe Griindung Der I Punkt: Viwn Gewăchse der drei Prinzi-pien; was ein jedes in sich und aus sich selberfiir einen Baum oder Leben ge-bare Wie man den Grund der Natur erforschen oder kennen soit Textul I, § Mysterium pansophicum, sau Comunicarea fundamentală asupra misterului pământesc și ceresc, Textul I //Jakob Bohme Mysterium pansophicum, sau Griindlicher Bericht vom irdischen und himmlischen Mysterio Textul I Ivan fokpn Astfel, Abisul, conform lui Boehme, este o efort, i e dorinta, care desigur ar trebui perceputa ca atare nu in sensul obisnuit al cuvantului La fel, aspirația se referă la eternul și incognoscibilul Nimic Ceva ia naștere pentru prima dată împreună cu dorința pentru Nimic și în acea măsură Nimicul o generează; cu toate acestea, Ceva însuși se află în această efort Nimic nu se transformă în ființă, dar Abisul însuși nu dispare Mai degrabă, Boehme admite coexistența eternă, în care Abisul rămâne Nimic și, totuși, generează necontenit ființă din sine Boehme încearcă să diferențieze și mai precis forțele și să arate interacțiunea lor "În măsura în care strădania rezidă în Neant, în măsura în care ea însăși este transformată în Voința de a Ceva, iar această Voință este Spirit, așa cum Gândul care provine din străduință este căutarea străduinței (der Sucht Sucher); și ea își găsește Mama în această căutare Acum aceeași Voință este Magul \Magician, Creator} în Mama ei; căci ea a găsit Ceva în Nimic ca Mama ei, şi de vreme ce în felul acesta şi-a găsit Mama, în măsura în care are acum un loc pentru locuinţa ei Deci, străduința, potrivit lui Boehme, depășește ea însăși și dă naștere la Ceva Acest Ceva nu mai este o voință oarbă, ci o voință conștientă, în care "aspirația" și "spiritul" sunt legate între ele ca mama și fiul (sau, după cum spune Boehme, ca "magia" (adică sfera cerească a ființă) și "magician" (adică conducătorul acestei sfere) În istoria clasică a filosofiei, în astfel de cazuri se spune de obicei: substanță și subiect Boehme pentru prima dată aici, poate, vorbește despre conștiința de sine în pleroma, a voinței, care seamănă deja cu Dumnezeul personal al Bibliei Abia acum se poate vorbi despre un fel de "realitate divină", căci Dumnezeu este generat din Nimic o dată, ci ca un eveniment etern Voința se naște necontenit din efortul care constituie natura sa inconștientă "Și astfel recunoaștem spiritul-voință etern ca Dumnezeu și viața mișcătoare a străduinței ca Natură Căci înaintea lor nu este Nimic, dar amândouă sunt fără început, și unul este întotdeauna cauza celuilalt și este cu el în legătură veșnică Ideea că există natură în Dumnezeu a fost universal recunoscută în vremuri ulterioare, este suficient să ne amintim natura Mysterium pansophicum, Textul II, § Mysterium pansophicum, Textul III, § Philosophus Teutonicus Jacob Soeme losofia lui Schelling Boehme încearcă din nou și din nou să descrie nașterea lui Dumnezeu Așa, de exemplu, el compară Abisul cu un ochi și cu o oglindă, a cărei privire este îndreptată spre el însuși, "căci nu este nimic înaintea lui care să fie mai adânc decât el însuși": "Abisul etern din afara naturii este o voință ca ochiul căci Natura ascunsă locuiește în ea, ca un foc ascuns care nu arde, dar este și nu este în același timp Nu este Duhul, ci o imagine a Duhului, ca o reflectare într-o oglindă, când fiecare imagine a Duhului este văzută în reflectare sau oglindă, și totuși nu este, deși ochiul său vede în oglindă Cu toate acestea, privirea lui este îndreptată spre el însuși, pentru că nu există nimic în fața lui care ar fi mai profund decât el însuși Întrucât "fără Duh nu există viziune", la fel ca "fără vedenie nu există Duh", în măsura în care Ochiul sau Oglinda Abisului se transformă în sine, iar în această "autoobiectivizare" a Abisului, în ea Contemplarea din Spirit (în care Spiritul este atât Ochiul, cât și Oglinda) Voința ei este ruptă "Căci Contemplarea formează Voința, în care Abisul de adâncime incomensurabilă nu găsește nici temei (Grund) nici scop; și de aceea Oglinda ei [Oglinda abisului] se transformă în sine și creează în sine baza (Grund), adică Voi"? Boehme nu pretinde că nașterea lui Dumnezeu are loc în acest fel El admite că își poate imagina doar asemănări ale acestei nașteri și că până și aceste asemănări trebuie să pară imposibile și paradoxale pentru categoriile raționale obișnuite pe care le folosim Nu întâmplător el numește acest proces preliminar al nașterii "marea Sacrament" Boehme nu este surprins de faptul că reprezentanții ortodocși ai Bisericii Creștine nu sunt înclinați să accepte doctrina lui despre Treime El încearcă cu îndrăzneală și gândire să justifice procesul de interacțiune a trei persoane în cadrul Trinității El folosește pentru aceasta aceleași concepte de "voință", "oglinzi", "ochi", etc , spunând: "Oglinda Ochiului veșnic apare în voință și generează în sine a doua temelie veșnică (Grund): această fundație este Centrum sau inima ei, din care contemplația vine din veșnicie și datorită căreia Sex puncta theosophica, sau Despre cele șase puncte teosofice, raționamentul înalt și profund, Punctul I: Despre creșterea celor trei principii; ce copac sau viață generează fiecare Început în sine și în afara lui Cum ar trebui să investighezi sau să cunoști fundamentul naturii Textul I, § Sex puncta theosophica, Punctul I: Despre creșterea celor trei Principii Textul I, § Ivan f OKUH Voința devine mobilă și condusă, [condusă] chiar de ceea ce dă naștere Centrului " Aici ne putem aminti ceea ce s-a spus mai devreme, și anume că Abisul "a văzut" voința sau baza Acest proces se repetă acum, pentru că voința acționează și ca un ochi sau o oglindă și creează o bază pentru ea însăși A doua bază este centrul sau inima primei Boehme crede că în acest fel ia naștere Trinitatea Prima bază corespunde Tatălui, care naște pe a doua bază ca Fiu În generație, Tatăl intră în Sine, iar această "intrare în Sine" este Duhul, care și de la Fiul se întoarce iar la Tatăl Relația dintre momentele Trinității este descrisă de Boehme într-o varietate de moduri Astfel, de exemplu, el numește Tatăl "vorbire" (Sprechen), iar Fiul "spunând" (Gesprochene), pe Tatăl pe care îl numește "înțelegere", iar Fiul "înțeles", etc Adesea, momentele Treimii, de asemenea, se dovedesc a fi voință, cuvânt și spirit Astfel, pentru Boehme, spre deosebire de majoritatea gnosticilor, momentele Treimii nu reprezintă nicio "ierarhie" (desigur, printre gnostici vorbim despre alți "zei") Prin urmare, vorbind despre Treime, Boehme nu folosește aproape niciodată conceptul de "Persoană", deoarece "trei Persoane", după cum notează el, înseamnă adesea momente independente și separate unele de altele Dimpotrivă, el subliniază doar sensul funcțional al expresiilor "Tatăl", "Fiul" și "Duhul" în procesul dinamic al autogenerarii lui Dumnezeu Ca o funcție specială, el vede în acest proces "Înțelepciunea" ca pe un fel de gustare Această Înțelepciune, spune Boehme, este revelată "prin Duhul care iese din Tatăl Voinței eterne"' "Transformarea-în-sine (!n-sich-gehen) către Centrul Pământului (Grund) este Spiritul, căci este acel Deschizător (Găsește), care din eternitate găsește întotdeauna acolo unde nu este nimic; el pornește din nou din Centrul Bazei și caută în Testament Oglinda ochiului se deschide acolo, i e Înțelepciunea Tatălui și a Fiului Și această Înțelepciune stă în fața Duhului lui Dumnezeu, Care deschide abisul în ea, pentru că Virtutea ei [Înțelepciunii], în care se manifestă culorile și minunile, este revelată prin Duhul care iese din Tatăl Voinței eterne prin centrul Voinței Sale Inimă sau pământ Sex puncta theosophica, Punctul I: Despre dezvoltarea celor trei Principii Capitolul I, § Ibid Capitolul I § Philosophus Teutonicus Jakob hoeme Această propoziție exprimă în esență întregul proces al lui Dumnezeu Înțelepciunea vine de la Tatăl, acționând prin centrul Său, adică prin Fiul și se înalță în Duhul pentru a fi descoperit lumii Astfel, "persoanele" Treimii apar aici doar ca momente ale unei singure mișcări care mediază Abisul și lumea Cu toate acestea, nu putem fi de acord cu unii cercetători că Boehme nu vorbește în cele din urmă despre Treime, ci mai degrabă "despre cei doi", adică cam invers Deși, desigur, principiul de opoziție al lui Boehme joacă un rol decisiv în construcția sistemului său: "Tatăl", "Fiul", "Duhul", "Înțelepciunea" și toate celelalte "persoane" - au apărut categoriile doctrinei sale despre Dumnezeu din contradicţie şi chiar opoziţie unul faţă de celălalt prieten Aceasta poate fi numită și, într-un anumit sens, metoda dialecticii universale, precum cea a lui Hegel Doar pentru "dialectist" Boehme este forța motrice în primul rând opoziția "foc" și "lumină" Boehme spune: "Tatăl generează primul Principiu (Prinzipium), din prima voință ca natură, care în foc atinge cea mai înaltă desăvârșire " Anterior se spunea că Tatăl este prima voință și primul principiu, dar acum se disting toate cele trei puncte: Tatăl acționează ca "născut", primul început - ca "Fiu", iar prima voință - ca " temelie" din care se naște Fiul Boehme descoperă astfel trei funcții complet diferite în acele momente pe care le folosea de obicei ca sinonime Cu toate acestea, se dovedește că, în ultimă analiză, nu există "sinonime" pentru gândirea lui Boehme, la fel cum nu există definiții "solide" pentru el, dar toate definițiile sunt oarecum mobile și interconectate organic, prin urmare, în cursul său de viață, " descrieri, ele capătă în mod constant semnificații noi și mai profunde Prin urmare, este întotdeauna foarte dificil, aproape imposibil, pentru orice cercetător să prezinte sistematic predarea lui Boehme Deci, Tatăl, după părerea regretatului Boehme, apare deja "ca natura, care în foc atinge cea mai înaltă desăvârșire" Natura, potrivit lui Boehme, este un efort puternic care poate fi "descris" doar ca un nimic Totuși, în Tatăl devine real, deoarece focul este realitatea lui Mai departe, atât Tatăl, cât și Fiul conțin un element natural în sine, doar în Fiul aveți acest element Sex puncta theosophica, Primul punct Despre creșterea celor trei Începuturi Capitolul , § Ivan Fokin acţionează ca o lumină asemănătoare smereniei, "rezistând focului primului Început şi stingându-i furia": "Căci acolo focul primului Început este opus și își stinge furia, plasându-l în Ființa esențială, adică în Viața veșnică, unde Focul este ascuns în Lumină " Focul și Lumina nu doar "corelează" unul cu celălalt, ci se întăresc și se sprijină reciproc Lumina aduce focul în "ființa esențială", adică în viața veșnică, în timp ce Focul este "ascuns în lumină": "Focul este ascuns în lumină, dându-i putere, putere și putere, iar împreună Focul și Lumina constituie o Legătură eternă, astfel încât unul nu ar fi nimic fără celălalt" / Procesul pe care Boehme îl descrie aici i s-a întâmplat deja de cel puțin două ori înainte - la nașterea lui Dumnezeu din Abis și la apariția Treimii Aici, așadar, se formează constant opusul, care se străduiește să depășească el însuși și dă naștere unei noi etape a realității Boehme vede aici trei etape diferite în dezvoltarea lui Dumnezeu Deși, de fapt, aici vorbim mereu de aceeași naștere a lui Dumnezeu, care se exprimă de fiecare dată doar din puncte de vedere diferite Pentru Boehme, ideea de viață este inseparabilă de ideea de revelație Căci viața în general este o revelație de la întuneric la lumină, de la ascuns și necunoscut la cel deschis și cunoscut Dar viața și revelația pot fi gândite doar ca mișcare prin contrarii și prin mijlocirea lor Fără contrarii nu există nici viață, nici revelație Fără Celălalt, există doar imobilitate veșnică, nemișcare, tăcere, în care nimic nu se discerne Prin urmare, în măsura în care Boehme vrea să-L cunoască pe Dumnezeu ca viață originară și Sursă a Vieții, în măsura în care dorește și el să-L cunoască pe Dumnezeu ca Spirit, revelându-se prin contrariile ei interioare, a căror viață interioară este Iubirea Să le cunoaștem și să le îmbrățișăm pe toate în acest proces divin de viață și revelație neavând început și fără sfârșit în timp, dar în care Dumnezeu se generează veșnic pe Sine într-un ciclu fericit și neînnoit neîncetat Boehme dorește un Dumnezeu care se revelează în diferență, în contrarii, în determinări ale relației; doar Ibid Textul , § Ibid Textul , § Philosophus Teutonicus Jakob Beme un astfel de Dumnezeu îi este adevărat Și dacă misticismul tradițional medieval a exclus din esența lui Dumnezeu chiar și cea mai îndepărtată umbră a corporalității, cerând ca toate imaginile să fie îndepărtate din cunoașterea lui Dumnezeu, atunci Boehme învață Natura eternă în Dumnezeu și îi aplică lui Dumnezeu (sau, așa cum el îl numește, imaginație, imaginație, imago ), adică activitate formativă Conceptul de Dumnezeu căutat de Boehme constituie astfel un contrast direct cu conceptul de Dumnezeu al misticismului tradițional Pentru mistici, de la Dionisie Areopagitul la Schleiermacher, îl definesc pe Dumnezeu ca fiind "Unul" indistinguibil, fără nume, căruia nu îi este adecvat niciun alt nume și care depășește orice concept, deoarece fiecare concept conține contrarii, iar Dumnezeu, potrivit acestui misticism, este mai presus de toate contrariile Boehme realizează că dacă dorește să cunoască Esența tuturor ființelor din viață și revelație, atunci tot ceea ce este creat, tot ce ține de viața finită, a cărei sursă interioară de viață este doar ceva secundar și derivat, trebuie exclus El vrea să cunoască procesul teogonic, adică Nașterea veșnică (Crăciunul) și reproducerea de sine a lui Dumnezeu În același timp, Boehme nu a putut rămâne în tradiția bisericească pe ideea de trinitate, căci tradiția bisericească se mișcă în concepte abstracte și în formule scolastice, deși aici vorbim despre procesul dinamic al "devenirii lui Dumnezeu" Tradiția bisericească nu spune nimic despre sentiment și contemplare în ceea ce privește conceptul de Treime Prin urmare, potrivit lui Boehme, ea este lipsită de "Dumnezeul viu" în sensul deplin al cuvântului Iar Boehme ajunge la concluzia că numai dacă procesul teogonic trece prin interacțiunea a două principii opuse, principiul Spiritului și principiul Naturii, putem spera să ajungem la o Treime vie Sub premisa naturii eterne în Dumnezeu, Boehme își asumă cunoașterea Esenței tuturor ființelor, care constă nu numai în concepte abstracte, lipsite de viață, ci în cea mai înaltă "bogăție de culori și în plin sunet" De asemenea, alți gânditori moderni au ajuns la această idee a naturii în Dumnezeu, deși într-o formă diferită de înțelegere Ei consideră natura în Dumnezeu ca pe această natură familiară, ca pe acest univers material în care ne aflăm Atunci Dumnezeul personal este principiul ideal al lumii, iar lumea însăși este latura reală a lui Dumnezeu, adică Corpul lui Într-un fel, această doctrină poate fi numită semi-panteism sau panteism personal Pentru atunci Ivan foknn Dumnezeu ca Spirit este doar Centrul autoconștient al lumii, doar Unitatea autoconștientă a lumii împărțită în timp și spațiu Așa este "Dumnezeul" lui Giordano Bruno, care recunoaște materia în Dumnezeu ca ceva în care Dumnezeu își formează ideile Desigur, aici apare dificultatea că această natură eternă în Dumnezeu depășește limitele experienței noastre și nu poate deveni obiectul contemplării noastre directe, ca să nu mai vorbim de experiența din așa-numita "știință naturală exactă" Deoarece Boehme vrea să-L cunoască pe Dumnezeu în viața Sa interioară de revelație, la fel de mult vrea să-L cunoască și în revelația Sa în lume, vrea să înțeleagă și să explice lumea creată împreună cu toate contrariile ei față de Dumnezeu perfect în sine În special, când se gândește la lume, Boehme simte "o înțepătură în suflet" din lupta care trece prin lume, în care toți luptă împotriva tuturor, astfel încât "unul îl contrazice pe celălalt și îl distruge " Răul, răul nu numai în lumea umană, ci Răul universal în întreaga lume, tocmai acesta, în sensul său cosmic, este Viciul universal care stă atât de greu asupra sufletului său Boehme luptă fără încetare cu acest punct întunecat "Căci nu se poate spune că în Dumnezeu este foc, amar sau astringent, cu atât mai puțin aer, apă sau pământ; se poate vedea doar că totul provine de la El De asemenea, nu se poate spune că există moarte sau foc iadului sau întristare în Dumnezeu, doar că a venit de la El Până la urmă, Dumnezeu nu l-a creat pe Diavolul din Sine, ci a dat viață în bucurie îngerilor pentru bucuria Sa Căci în izvorul primordial totul este una, totul a fost creat din Dumnezeu, din Ființa Sa - după Treime, întrucât El este unul în esență și trei în Persoane " Despre tripla viață a omului, Rezumatul acestei cărți, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) "De tribus prncipiis, sau Descrierea celor trei elemente ale Suict-stvo divin, Cap I Despre primul principiu al ființei divine, § II "fără&pe" (Ungrunb) Gott ist ein Geist, ein Feur, Ein Wesen und ein Licht: Und ist doch wiederumb Auch dieses alles nimic Angelus Silesius l Enachensh al conceptului de "Bmina" (Ungrunb) Pentru înțelegerea doctrinei lui Boehme despre voința veșnică În lucrarea "Despre întruparea lui Iisus Hristos" ( ), se poate observa, în primul rând, abstracția realizată consecvent a conceptului de Abis, atunci când este eliberat de "predicatul" lui Dumnezeu Tatăl, și Trinitatea se dezvăluie exclusiv ca desfășurare internă În această lucrare, cele șapte tipuri de natură, Cuvântul, diferența dintre cele două lumi (sau Principii, Principia), căderea lui Lucifer și, în general, toate conceptele folosite anterior sunt acum transformate într-un anumit "sistem" cognoscibil Multă vreme a fost remarcat de mulți cercetători că întreaga învățătură a lui Boehme despre Abis este atât de împletită cu învățătura despre Dumnezeu și om, despre libertatea absolută, încât este dificil să le despărțim fără a compromite înțelegerea întregii învățături ca întreg Prin urmare, este clar de ce învățătura lui Boehme despre Abis, i e despre Libertatea fără cauză, necondiționată, "fără fond", întunecată și anterioară, există și o încercare de a răspunde la întrebarea principală despre originea lumii și originea răului Nikolai Berdyaev, din filozofia rusă Dumnezeu este foc și duh, lumină și ființă; și niciunul dintre acestea nu este totul Îngerul Silezian O anumită dificultate în înțelegerea lui Boehme apare atunci când ne confruntăm cu cuvântul Ungrund, tradus în mod tradițional și nu tocmai corect ca "Abis" Înțeles în limbajul modern al filosofiei, cuvântul Ungrund înseamnă de fapt "Necondiționat" sau "Absolut" în sensul proto-fundamentului oricărei logici în sensul cel mai larg Pentru un exemplu de asa ceva Ivan Fokin Sofov, care a perceput cel mai îndeaproape învățăturile lui Boehme, a recunoscut în mod revelator că, în înțelegerea sa, el "este înclinat să interpreteze Abisul ca fiind libertatea meonică originală, nici măcar determinată de Dumnezeu Boehme vrea să înțeleagă misterul lumii ca pe un tragedie, o tragedie nu numai a omului, ci și a lui Dumnezeu Doctrina Abisului vine în întâmpinarea nevoii lui Boehme de a înțelege misterul libertății, originea răului, lupta întunericului și luminii Doctrina lui Boehme despre Abis este o zonă care se află dincolo de limitele raționalismului religios obișnuit și, prin urmare, ne cere să depășim conceptele și categoriile raționale ale teologiei tradiționale convenționale și uzuale Potrivit lui Berdyaev, această învățătură se referă la teologia rațională tradițională (care nu vrea să cunoască nimic care să corespundă Abisului) ca o teodicee dezvoltată de sistemele dominante ale raționalismului teologic, "care a transformat relația dintre Dumnezeu și lume într-o comedie, adică în jocul lui Dumnezeu cu sine însuși, afirmând sclavia antică a omului, deprimarea și frica lui Toate aceste sisteme de teologie rațională ("katafatică") exprimau în general ontologia păcatului "Dacă luați în considerare cu atenție aceste cuvinte ale noastre cel mai eminent Boehmean al secolului al XX-lea, se poate vedea un sens profund în aceste judecăți oarecum excentrice și netradițional îndrăznețe , parcă, la * Fundamentele filozofice din filosofia ulterioară, se poate indica eu necondiționat din sistemul Științei lui Fichte, Identitatea absolută a lui Schelling, Dialectica universală a lui Hegel, Spiritul absolut etc Nikolai Berdiaev Din schițe despre Jacob Boehme Etude I Învățătură despre Un-grund și libertate // PATH Organ al gândirii religioase rusești Paris: Nr , februarie, // Vezi Anexa Nast, ediții, p Nikolai Berdiaev Teaching about Ungrund'e and freedom, Vezi Anexa prezentă Ediții, p - Doctrina lui Boehme despre Abis nu a apărut imediat, într-o formă matură și "finală", poate, abia din / , din lucrările De signature re git ("Despre desemnarea a tot ceea ce există"), De Electione Gratiae ("Despre alegerea harului") și Mysterium magnum ("Marele Sacrament") Deși termenul "Abis" (Ungrund) apare deja în prima lucrare a lui Böhme, "Aurora, sau Zori în Ascens" ( ) și mai ales în lucrarea "Despre întruparea lui Isus Hristos" ( ), totuși, această doctrină a lui Ungrund ' e (adică despre Abis, despre Fără-teren, ca despre Necondiționat și Necondiționat, se dezvăluie mai ales în De signatura rerum ( ) și în Mysterium magnum ( ) Philosophus Teutonicus Jakob Röhme a fi chemat de la limitările cuiva pentru a ajunge la rezoluția finală în esența nemărginită a cuiva? Și se dezvăluie această esență infinită în alt mod decât doar prin depășirea și înlăturarea de către o persoană a fineței sale? Din această dialectică de scădere și transformare a finitului unilateral și a infinitului abstract se naște înțelegerea Divinului Jacob Boehme poseda un sentiment religios unic, rar accesibil oricui chiar și prin transmiterea percepției secundare Prin urmare, ideile sale despre Dumnezeu-Abis corespund unei astfel de forme de realitate divină, de care, la început, chiar și majoritatea oamenilor religioși pur și simplu lipsesc în sistemul experienței lor religioase Dar ideea noastră despre realitatea (sau "actualitatea") lui Dumnezeu depinde direct de această experiență vie, de aceea este foarte important pentru o înțelegere corectă a învățăturilor lui Jacob Boehme să avem, dacă este posibil, acea "contemplare corectă a lui Dumnezeu " despre care vorbește Pentru a face acest lucru, împreună cu Jacob Boehme, trebuie să vă acordați în interior la cea mai profundă contemplare și înțelegere a întregii dinamici integrale a "Trei Elemente ale Ființei Divine", fără de care toate raționamentele și ideile ulterioare despre libertatea "fără cauză" și necondiționată , adică Învățăturile lui Jakob Böhme despre Voința Divină a Ungrund sunt pur și simplu imposibile bezind - Nimic - Cusătură "Abisul este nimicul etern" - așa este definit inițial Abisul (Ungrund) în lucrarea principală a lui Boehme "Mysterium magnum" ( ): "Gândindu-mă la ceea ce este Dumnezeu, afirm că El este Unul, în raport cu creația acționând ca un Nimic etern; El nu are nici o bază, nici început, nici loc; Nu posedă nimic decât numai pe sine: El este Voința Abisului, El este în sine numai Unul: Nu are nevoie de nici spațiu, nici loc: din veșnicie în veșnicie Se generează în sine El este diferit și incomparabil cu nimic și nu are un loc special în care să locuiască: doar Înțelepciunea sau Rațiunea veșnică este Locația lui: El este Voința Înțelepciunii Înțelepciunea este revelația Sa" Mysterium Magnum (Marea Taină}, Capitolul I Ce este Dumnezeul revelat și despre Treime, § / / vezi Anexa acestei ediții, p Kwan pentru OKUH Abisul este de neconceput și inexprimabil, este o contradicție interioară, căci este eternul Nimic Și, în același timp, "este în toate" , căci "este eternul Nimic și Totul " În adâncul eternității, Abisul divin este o ființă infinită fără formă Ființa lui Dumnezeu rămâne tăcută și nemișcată într-o liniște infinită în sine Nici locul, nici volumul nu limitează această ființă divină, în care El este Atot-Posibilitatea fără formă - Zeitatea fără fund "Subtil ca Nimic", Divinul plutește în Abisul Eternului, "clocuind și revărsând" în sine ca o desfătare strălucitoare și liniștită (Lusl) Cuprinsă de nimic, fără educație și conștiință, Divinitatea fără fund este absolut una și inseparabilă de orice, inexprimabilă în limbajul uman În limbajul filosofiei naturale ionice, această Zeitate era "Apa", ca Origine universală și atotpătrunzătoare De neînțeles și de neînțeles pentru gândirea a tot ceea ce a creat, ființa primordială eternă - Urstand - se răspândește în infinit, reprezentând Totul exclusiv de la sine, umplând și pătrunzând la infinit Totul cu sine "Dacă vrei să știi unde locuiește Dumnezeu, atunci părăsește natura și creatura și atunci totul va fi Dumnezeu " Și în Despre semnătura lucrurilor ( ), Boehme vorbește și despre Dumnezeu ca despre o voință nelegată și îl numește pe Dumnezeul abisal "libertate eternă" Căci, deși Abisul este Nimic, "Ochiul Eternității", condiționat de nimic, dar în același timp este voință - necondiționată, fără fund, nedeterminată de nimic Voința, voința ca "Nimic care tânjește să devină Ceva " Dumnezeul Etern cuprinde și conține tot ceea ce în gândirea umană se contrazice unul pe altul ca opus În esență, Dumnezeu este un Spirit pur și atotcuprinzător, "nu Mysterium Magnum, Prefață, § Despre alegerea milei sau Despre voia lui Dumnezeu asupra oamenilor, Capitolul I Despre singura voință a lui Dumnezeu și despre introducerea Ființei Sale prin Revelația Sa Care este singurul Dumnezeu? § //Jakob Bohme De Electione Gratiae, oder Von der Gnadenwahl, oder dem Willen Gottes Liber die Menschen, Cap I, § Despre alegerea milei, Cap Despre singura voință a lui Dumnezeu și despre introducerea Ființei Sale prin Revelația Sa Care este singurul Dumnezeu? § / Jakob Bohme De Electione Gratiae, Cap , § Mysterium magnum, Cap III, § //vezi Anexă la Nast, ediția, p Philosophus Teutonicus Jakob Żeme bine, nu rău, nici lumină, nici întuneric " În prim-planul vieții, ceea ce, pe fundalul ei haotic, rămâne nedistins și pașnic unit, se întâlnește și se luptă Fără luptă și fără mișcare, lupta tuturor viețuitoarelor se termină aici de la bun început Ceea ce Boehme vede ca Primordial este liniștea tăcută, liniște în care nu intră niciun sunet din exterior Așa este Dumnezeul Ființei eterne a Abisului, din care vine totul și despre care nimeni nu poate și nici nu îndrăznește să întrebe Numai Dumnezeu se înțelege pe sine Numai în măsura în care Dumnezeu se descoperă în Treime, devine evident că în El rămâne veșnic voința care se formează "fără început și fără sfârșit": "Voința veșnică este voia lui Dumnezeu iar libertatea, care are voință, este Dumnezeu însuși; pentru că este veșnicia însăși și nimic altceva " Această voință "goală" este exprimabilă pentru o persoană numai atunci când Dumnezeul fără temei (fără fond) se fundamentează pe sine "Același fără fund [adică necondiționat - I F ], o voință neîmbrățișată, nefirească și necreată, una singură și neavând nimic nici în față, nici în spate, care în sine este numai Unul, nimic și totul, se numește și este unicul Dumnezeu"* O astfel de voință este singurul început și adevăratul conținut al "ființei" universale și - ca centru al naturii (centram natu-rae) - ultima cea mai profundă fundație a tot ceea ce există Astfel, voința este acel primordial întunecat și nedefinit, care este condus de nimic condiționat de nimic Toată viața vine din voință, de la ea începe formarea și realizarea întregii ființe Căci voința se străduiește mereu să facă sau să vrea ceva și în acest ceva se recunoaște pe sine Voința unică și necondiționată originală, care rămâne în ea însăși în eternitate, se face o "oglindă a propriei sale asemănări", pentru că va putea vedea ce este Ea nu se găsește decât pe sine și, prin urmare, nu se dorește decât pe sine, "aducându-se în contemplarea veșnică a lui însuși" Despre viața în treime a omului, Cap I, § / Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Psycologia vega, sau patruzeci de întrebări despre suflet, și Jacob Boehme Patruzeci de întrebări despre suflet Traducere din germană de Augustine Kirchner, Sankt Petersburg, Întrebarea : De unde a venit sufletul de la începutul lumii? Secțiunea Despre alegerea milei, Cap I Despre voința unică a lui Dumnezeu și despre introducerea Ființei Sale prin Revelația Sa Care este singurul Dumnezeu? § Despre alegerea milei, Cap Pean Fokin Voința (care este, după Boehme, și "Iubire") față de sine este un martor (adică indicator, semnatura, "(la) semn") al vieții și al existenței "În Divinitatea nefirească, necreată, nu există nimic mai mult decât voința unică, care este numită și Dumnezeu unic, care nu dorește nimic altceva decât să comunice și să se înțeleagă pe sine și să pornească de la sine " Astfel, din Abisul divin se ridică, "clocotând", o presiune întunecată și o străduință oarbă a unei imense ("fără fond") voință nedefinită, îndreptată încă la nesfârșit asupra ei înșiși Divinitatea-Abisul are o "premoniție" despre sine și ascunsă în adâncul voinței eterne, un impuls "întunecat" de a se proclama și de a se dezvălui Luptându-se pentru sine, "Sufletul divin" "tremură" și Ființa fără formă-eternă răzbate Se trezește voința de autoeducare în Divin Odată cu această trezire a "voinței divine" în Abisul însuși, natura triplă a Divinului însuși este deja "anticipată" "Voința fără fund înseamnă Tatăl veșnic, iar voința înghițită, născută a Abisului înseamnă Fiul ei născut sau singurul născut; pentru că El este Cel al Abisului în care Abisul (Ungrund) se înțelege pe sine la temelia lui Rezultatul voinței fără fund prin Fiul sau Unul dobândit este numit Duhul; căci Duhul trage din el însuși Ensul înghițit către creația sau viața voinței, adică la viața Tatălui și a Fiului " Astfel, Boehme urmează calea unei astfel de cunoașteri a lui Dumnezeu, în care se face distincția între "Divinitate" și "Dumnezeu" Încă de la Maestrul Eckhart, această idee a fost în centrul misticismului german "Tot ceea ce spune Boehme despre Abisul divin", spune Berdyaev, "se referă la teologie apofatică, nu catafatică Nimic nu este mai profund și mai primordial decât ceva, întunericul este mai profund și mai primordial decât lumina, libertatea este mai profundă și mai primordială decât orice natură " Căci Dumnezeul teologiei raționale ("katafatice") este deja "Ceva" și înseamnă a gândi la ceva "secundar" Acesta este procesul teogonic (adică procesul nașterii lui Dumnezeu în veșnicie, "Crăciunul veșnic") în misterul etern, care este descris după metoda teologiei mistice ("apofatice") Despre alegerea milei, Cap Despre alegerea milei, Cap Nikolai Berdiaev Predare despre Ungrund și libertate // Vezi Anexa Nast, ediții, p Philosophus Teutonicus Jakob hoeme Voința fără fund (care este libertatea) este începutul tuturor - Ființa pură ca voință necondiționată în adâncurile Divinului înainte de crearea lumii și a omului În acest sens, se poate spune că Abisul este mai adânc decât Dumnezeu și în același timp "în afara lui Dumnezeu" (Schelling), căci, potrivit lui Boehme, în Dumnezeu însuși există un principiu, sau început, diferit de El, deoarece Abisul divin există chiar înainte de apariţia Divinului în eternitate Treime Dumnezeu generează, se realizează pe Sine din Abis, ca din "Natura", din "adâncimea fără fund" a Divinității sale inexprimabile Și în același timp, Dumnezeu, ca Creator al lumii și al omului, se corelează cu Creația sa ІІІея beеƒonshyu boiiі "Așa cum mitologiile și teogonia popoarelor au precedat știința", spune Schelling, "așa și Boehme, odată cu nașterea lui Dumnezeu, așa cum ni l-a descris, a precedat toate sistemele științifice ale noii filozofii " Aceasta este definiția interioară a Esenței Divine, care, din punctul nostru de vedere uman, se pierde în profunzimea fără fund a Necondiționului, motiv pentru care Boehme vorbește despre Abis (Ungrund) , sau despre Necondiționat, care nu nu mai e nevoie de nimic altceva pentru "justificarea" lui Și mai departe, Boehme "descrie" Esența Divină ca "Crăciunul veșnic" și ca Voința Tatălui veșnic în natura veșnică, pe care El o pune în Sine pentru a fi revelată și a-și manifesta minunile Dumnezeu este voia Abisului, i e Voință necondiționată, necondiționată El se generează veșnic pe sine însuși "Această Voință este veșnică și purcede din ea însăși; dacă nu ar fi acolo, atunci totul ar fi nimic, nici lumină, nici întuneric " Schelling, F W J The Philosophy of Revelation T I SPb S Să ne reamintim încă o dată că nici în Aurora ( ) și nici în Despre viața triplă a omului ( ) Boehme nu a găsit încă această expresie pentru definiția lui Dumnezeu și, prin urmare, cuvântul "Abis" (Ungrund), ca un esențial nouă definiție, apare doar în lucrările ulterioare: "Despre întruparea lui Isus Hristos" ( ), "Despre desemnarea tuturor lucrurilor" ( ), "Despre alegerea milei" ( ) și "Marele Sacrament" ( ) Despre viața în treime a omului, Cap I, § //Jakob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , P (Ufa, P ) Ivan Fokin În aceste cuvinte, Boehme recunoaște deja definiția anterioară a lui Dumnezeu dată de el în Aurora și în Descrierea celor trei principii ale esenței divine Aici încă nu există niciun fundament ("de jos", Grund), nimic fundamental (Grundlegendes), niciun centru, niciun principiu, nimic definit sau determinant Căci pământul (Grund) poate apărea numai atunci când ia naștere diferențiatul, determinatul Aici încă nu este nici lumină, nici întuneric, nici lumină, nici foc, nici bine, nici rău; nu este nici înalt, nici adânc, nici mare, nici mic, nici gros, nici subțire Aici este totul și nimic Căci Totul este tăcere în care nimic Real nu se mișcă În această tăcere stă toată Treimea - Tatăl, Fiul și Duhul care încă nu au vorbit - Boehme se îndreptățește că este silit să vorbească într-un "mod al naibii", de parcă Dumnezeu ar avea un început! Pentru că nu poate explica altfel Toată Creația este aici, cu tot ce este în cer și pe pământ Acest Abis (Ungrund, Urgrund sau Abgrund), această Unitate, care este Totul și Nimicul, Boehme o desemnează adesea ca Mysterium Magnum (Marele Sacrament), și, de asemenea, ca Haos etern "Abisul este Unitatea în care totul este încă în indiferență, Unitate indiferentă - și misterioasă - Mysterium Magnum Dar în interiorul cel mai profund al acestui Abis, acest Mysterium Magnum, există o Voință fără fund (sau necondiționată, grundloser), neoriginată, pe care nu o putem investiga direct, căci cercetarea este imposibilă în întunericul indiferenței , absolut lipsită de definiții Dar, pe de altă parte, tocmai această Voință necondiționată, fără cauză, veșnică, Boehme vrea să o investigheze, întrucât iese din noaptea indiferenței și se determină la revelația ei, dându-și definiții ulterioare cu această Voință, Boehme vorbește adesea și despre marele Oke Acest ochi nu vede nimic, pentru că se uită doar în infinitul nedefinit în sine, fără a întâlni niciun obiect Aurora, Capitolul I // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea Moscova: ed Musaget, Traducere de Alexei Petrovsky pp - Trebuie remarcat aici că în Teozofie haos nu înseamnă dezordine sau confuzie, ci o plinătate "rulată", care încă nu se dezvoltă și "se desfășoară" Deci, de exemplu, un ou de pasăre în limbajul teosofiei este desemnat "haosul unei păsări" Philosophus Teutonicus Jakob hoeme Întrucât nu există nimic în afară de această Voință, ea nu se poate întoarce decât la sine, înțelegându-se astfel în "fundamentul" ei (Grund), și în această înțelegere de sine a voinței eterne, Crăciunul etern însuși sau autogenerarea originară a lui Dumnezeu , constă "Dacă vrem să facem această esență mai de înțeles pentru concepția umană", spune Schelling, urmând teogonia lui Boehme, "putem spune: este atracția față de autogenerarea resimțită de Cel etern (Sehnsucht sich selbst zit gebdren) Această atracție (Selinsuch?) nu este Unul în sine, dar este la fel de veșnic fuzionată cu ea Vrea să-l nască pe Dumnezeu, adică unitate de neînțeles (unergriindliche), dar în această măsură nu are încă unitate în sine Considerată în sine, este deci voință, dar o voință în care nu există nicio rațiune (Versland), adică o voință nesuficientă și imperfectă, căci rațiunea este propriu-zis voință adevărată în voință Este, până la urmă, voința de a raționa, adică atracția și străduința pentru aceasta, nu este o voință conștientă, ci doar o prevedere - a prevedea voința minții Boehme afirmă calea de la veșnica voință liberă și necreată a Abisului, adică de la Necondiționalitatea absolută, la baza naturală (Grund, "de jos") a sufletului Natura este întotdeauna secundară și derivată în ceea ce privește libertatea supranaturală a procesului teogonic etern Dumnezeu este temelia și lipsa de fond, condiția și necondiționarea, "fundul" și "nefondul", adică, de fapt, Abisul "Voința fără fund înseamnă Tatăl veșnic " Prima etapă a formării, care duce de la lipsa de a fi neant la Trinitatea divină, a venit Voința se naște ca aspirația întunecată a lui Dumnezeu nerezonabil pentru propriul Sine În eternitate, în afara începutului temporal, are loc un eveniment Lipsită de început și fără a rupe legătura eternă, care este Divinul, voința veșnică se cuprinde pe sine Astfel, ea dă naștere a doua voință ca Fiul ei, pe care Boehme îl numește "sentimentul" voinței eterne Fiul este înțeles ca o voință care este conștientă de sine, ca o voință clară "înțeleasă" pentru sine, pentru centrul său Astfel, Fiul este "centrul și inima Dumnezeirii", este voința călăuzitoare către Dumnezeu, care creează scopul voinței "atrăgătoare" a Tatălui, care se străduiește la nesfârșit, îl dirijează și îl determină Schelling F V J Studii filozofice despre esenţa libertăţii umane, / / vezi Anexă la Nast, ediția, p Despre alegerea milei, Cap I § Tsvdn fokin "Voința născută a Abisului se numește Fiul ei Unul-Născut " Fiecare efort este Spirit, iar din Spirit generează o formare în care Duhul se dezvăluie și trezește o nouă efort Prima etapă a nașterii lui Dumnezeu este o purificare clarificatoare a voinței eterne către Voința spirituală Boehme consideră străduința de foc în Întunericul fără fund drept începutul etern al oricărei vieți Această Aspirație, conform lui Boehme, este ceva cu adevărat Primordial, inițial Creativ Tatăl, așa cum îl consideră Boehme, este străduința spre sine însuși, spre centru și este Duhul, care nu-și cunoaște încă conținutul și scopul Această "a doua voință" a lui Dumnezeu Fiul este ascensiunea clară a Luptei pentru Sine, pentru sentimentul de a fi "plăcerea de a ne descoperi pe sine", pentru sentimentul de a fi "putere cuprinzătoare" care atrage totul spre sine și în sine, mărturisind și confirmându-se astfel, propriul "dor veșnic" ca "Fiu" al primei voințe Prima conștiință de sine pur spirituală a Eternului în Tatăl și Fiul a devenit un eveniment când spiritul, ca voință de a se materializa, ca străduință și forță pentru formarea Infinitului, intră într-o nouă formare "Rezultatul voinței fără fund prin Fiul dobândit se numește Duh; căci Duhul trage din el însuși Ensul înghițit către creația sau viața voinței, adică la viața Tatălui și a Fiului " Spiritul este voința de realizare formativă a Divinului, este magie, imboldul de a forma, care împinge voința "goală" la plinătatea și împlinirea ei În Duhul ca voință, prima desfășurare a Dumnezeului fără fund este încheiată; în El și din El, începe în același timp un nou proces Spiritul dorește o imagine (formă) și în unitatea sa scindată de o străduință fără fund și un impuls fără fund de a forma, duce la o nouă divizare pentru a produce o nouă rezoluție dintr-o nouă imersiune * În același timp, Abisul ca voință este libertate În întunericul Abisului se aprinde un foc - și aceasta este libertatea, libertatea "meonică", în cuvintele lui Berdyaev, potențialul Potrivit lui Boehme, libertatea se opune naturii exterioare, dar natura a apărut din exterior Despre alegerea milei, Cap I, § Despre alegerea milei, Cap I, § Philosophus Teutonicus Jakob Böhme libertatea de jos Libertatea, ca și Abisul însuși, este ca Nimicul, iar din ea vine și "Ceva" Fără îndoială, este necesar să potolești foamea de libertate neîntemeiată de "nimic", voința fără temei a Nimicului la Ceva "Libertatea stă și rămâne în întuneric, dar, spre deosebire de pofta întunecată, în dorința de lumină, ea îmbrățișează întunericul cu voință veșnică; iar întunericul încearcă să îmbrățișeze lumina libertății, dar nu o atinge, căci este închis în sine de dorința pentru sine și devine întuneric în sine Libertatea Abisului nu este nici lumină, nici întuneric, nici bine, nici rău Libertatea stă în întuneric și tânjește după lumină Iar libertatea este cauza luminii "Libertatea este cauza luminii, iar impresia (impresia) dorinței este cauza întunericului și a suferinței dureroase Înțelegeți așadar în aceste două principii eterne ca în două principii (Principia): un principiu este în libertate în lumină, celălalt în durerea și chinul întunericului; și fiecare locuiește în sine " Boehme, după cum bine observă Berdyaev, descrie apofatic și antinomic misterul care are loc în adâncul ființei, în acea profunzime a ei care intră în contact cu neantul originar În întuneric, focul se aprinde și lumina răsare, nimic nu devine "ceva" (Et-was), libertatea fără temei dă naștere naturii Libertatea ca nimic, ca "meon" (//с оѵ, spre deosebire de оѵк оѵ), nu are esență în sine "Poate pentru prima dată în istoria gândirii umane", remarcă Berdyaev cu această ocazie, "Boehme a văzut că baza ființei și înainte de a fi este libertatea fără temei, o dorință pasională ca nimic să devină ceva, întunericul în care focul și lumina aprinde Adică el este fondatorul unui fel de voluntarism metafizic, necunoscut gândirii medievale și antice " * Astfel, ceea ce Boehme a predat vag în prima sa lucrare, Aurora ( ), și ceea ce a început să predea mai clar în perioada sa mai matură: în De signatura rerum ( ), De electione gratiae ( ) și Mysterium magnum ( ) - probabil că la acea vreme deja sunt familiarizați cu lucrările misticismului clasic De Signatura Rerum, , Cap XIV, § De Signatura Rerum, Cap XIV, § Nikolai Berdiaev Teaching about Ungrund and freedom, // Vezi Anexa Nast, ediții, p Kwan pentru OKUH Eckhart, Suess și Tauler - aceasta este aproape o schemă dialectică a tezei, antitezei și sintezei sub forma unei înțelegeri interne a nașterii Divinității fără fund Acesta este acel "eveniment secret" pe care el îl cunoaște și îl apreciază ca fiind originea întregii vieți: formarea voinței față de sine, vocația Surd, împletit Unu-în-altul (Ineinander) al posibilităților inseparabile, și fundamentul misterios, plin de mister, care este experimentat pentru prima dată de o persoană creativă, l-au forțat pe Boehme să ia în considerare și să creadă Abisul, lipsit de esență și voință, ca "Sânul" lui Dumnezeu și al lumii O zeitate de neînțeles, plină de confuzie, plină de muguri prolifici și totuși în viitor fără formă l-a condus la o conștiință de sine formativă Această Zeitate se străduiește pentru manifestare și pentru forța matură de formare Voința de cunoaștere, în sensul lui Boehme, ca străduință către propria imagine, produce treptat efortul primar, de la care viața începe într-o ființă fără fund Cunoașterea este motivul activ al tuturor ființelor, prin urmare impulsul către conștiința de sine este pentru Boehme și adevăratul Început al oricărei formațiuni, adevăratul Prim și Primordial Ca voință față de sine, din liniștea imaterială și liniștită ia naștere viața aspirantă, care devine Voința este clarificată din aspirația întunecată a Abisului infinit, năvălind din posibilitatea polisemantică nemărginită ca formă proprie conștientă Efortul pentru educație, ca încă un atac fără scop către auto-înțelegere și autoafirmare, se dovedește a fi Pranachalo Prima etapă a nașterii divine face posibil ca aspirația, care se ridică rapid în Abis și, rătăcindu-se de neînțeles, pătrunde neliniştit Haosul cu clocote, să se înţeleagă pe ea însăşi ca o voinţă pentru sine, ca o voinţă pentru propria fiinţă Dorința atotcăutătoare, răspândită, neliniștită, pentru conținutul-gol și lipsit de direcție Onslaught, se îmbrățișează, se limitează la sine În preexistența nedefinită, fără formă, fără fund, neacordată din punct de vedere muzical, Boehme vede literalmente creșterea treptată a voinței conștiente, clare, formatoare și opuse Din "confuz și obscur" totul devine clar Numai "Confuzul" și încă complet Nedivizat, conform experienței lui Boehme însuși, poate da naștere Spiritului etern și poate forma lumea din el Căci numai dintr-o nevoie obscure și "surdă" de "plinătate" și de "viață bogată", care nu este încă limitată și nu este clar conștientă de sine, este posibil să se susțină Filosoful teuton Jacob Oyme adevărata creaţie ca creativitate a primordialului Abisul "minunat de împovărat" pare fără lege doar pentru că există fără limitele exterioare ale abundenței sale, dar nu fără o formă interioară care se desfășoară doar ca o formă etern determinată, formând din ce în ce mai clar legea propriei sale existențe Forma, legea Divinului, arată, în primul rând, acest drept al Abisului ca fiind dureros de lipsit de scop și neliniștit, până când se înțelege pe sine ca "Bucurie", în care este conștient de atacul său ca voință de a activa și de sine -formare Autosuficiența Ființei lipsite de existență devine din ce în ce mai conștientă de sine ca Voință de sine Până acum nu s-a întâmplat nimic altceva în Abyss În timp ce fără conținut și fără "natura", ca o invocare fără iluminare, trece prima rundă a auto-interpretarii atemporale a lui Dumnezeu Ceea ce a fost primit este doar efortul creator ca voință de realizare Până în acest punct al procesului divin, conform concepției cele mai mature a lui Boehme, nicio Personalitate divină nu s-a născut încă Numai voința unică a Abisului, cu ajutorul primei înțelegeri eterne, fără început, s-a împărțit în sine și pentru sine într-o triplă acțiune, care se realizează însă doar printr-o singură voință Abisul-Dumnezeu este încă, așadar, nu o "ființă" (Wesen), ci doar o forță (shii ul/) a unei ființe, ca o voință fără fund în care rezidă totul și care ea însăși este totul "Dumnezeu este Unul, în raport cu creația acționând ca un Nimic etern", El nu are nicio bază, nici început, nici loc; Nu posedă nimic decât numai pe sine: El este Voința Abisului, El este în sine numai Unul: Nu are nevoie de nici spațiu, nici loc: din veșnicie în veșnicie Se generează în sine El este diferit și incomparabil cu nimic și nu are un loc special pentru locuința lui: doar Înțelepciunea sau Rațiunea veșnică este Locașul lui: El este Voința Înțelepciunii, Înțelepciunea este Revelația Sa Dumnezeu nu există încă, dar dorește deja și în această dorință pentru sine, Divinul își găsește propria existență Imaginea Sufletului Său împovărat în mod miraculos plutește la suprafață "Imaginile zboară înaintea spiritului-voință ca înaintea "ochiului eterului", scrie frumos Hankamer despre asta, "și de neînțeles imaterial Mysterium magnum, Cap I, § // vezi Anexa la această ediție Cu kwan fokin trecând repezi, ca o plinătate aglomerată de chipuri pe care Boehme le-a contemplat în suflet ca într-o mare adâncime, când spiritul nedefinit al creației l-a pus agresiv în stăpânire, alături de nostalgia pentru adevărata sa patrie "În afara naturii, Dumnezeu este Taină (Mysterium); trebuie să se înțeleagă că acolo El locuiește în Nimic; căci în afara naturii nu există decât Nimic, Ochiul Eternității, adică Ochiul fără fund, care stă pe nimic și nu vede nimic, căci este Abisul Chiar acest Ochi este Voința, care ar trebui înțeleasă ca dorință de Revelație, de descoperirea Nimicului Astfel, în Ochiul fără fund al Eternității, se contemplă puterea Voinței fără fund, care deja în această contemplare de sine devine poftă pentru Ființa care este însăși Din Spirit, care iese rapid aici pentru a se întrupa după propria sa imagine, se ridică un cerc nou și final al vieții Divinului însuși, ultima etapă a procesului teogonic: Divinul s-a așezat ca voință Ichheit-ului ( Ichheit) Un astfel de spirit de voință dorește să fie realizat, "tăcerea neclintită" a devenit un Spirit impetuos, cercetător, ieșitor, iar cel triplu se străduiește să fie realizat în tripla personalitate În măsura în care ființa divină se înțelege pe sine ca voință, ea nu s-a înțeles încă pe deplin Căci impulsul volițional în sine este lipsit de substanță și în acest sens este "gol" În ființa divină există mai mult decât voința, care astfel nu epuizează Abisul Dacă apare ca voință, atunci Absolutul apare în mod necesar în același timp cu non-voința, ca contra-voință Aceasta împarte Abisul (adică Neîntemeiatul) în opoziția naturii existente și a spiritului volițional, iar din această contradicție ia naștere doar Imaginea vie Dumnezeu recunoaște tensiunea ambilor poli ai vieții ca formă proprie, ca ceva așezat de El Însuși, dacă vrea să devină o imagine și înțelepciune Ca Ființă vie, El se poziționează în bifurcația Naturii ("Natura", Natura) și Spirit-Voință, plinătatea infinită a existenței și aspirația formală definitorie, suflet și spirit Voința lui Dumnezeu tinde spre "miracolele veșnice ale lui Dumnezeu", și astfel Abisul trebuie să se despartă, pentru conștiință, viața nu este posibilă decât dintr-un fundament primordial scindat - de voință și "pomweo-voință" Hankamer, R Jakob Bohme: Gestalt und Gestaitung Bonn, S De Signatura Rerum, Cap III, § Philosophus Teutonicus Jakob WMt Poziția binecunoscută a lui Hegel că "contradicția este rădăcina oricărei mișcări și vieți" este chintesența teosofiei lui Boehme Toate ființele vii se dizolvă din lupta generativă a dualității Boehme contemplă intelectual în Divinul Ceva care se întâlnește cu Spiritul-Voință; o numește "Natura" (Natur) În raport cu voința spirituală a Abisului atins, natura devine activă ca opusul ei necesar Ieșirea ființei eterne din ea însăși, ca o respingere a purului, precum și fără viață și lipsită de cunoașterea ființei, este misterul Divinului, este Libertatea și Necesitatea sa esențială ca lege inerentă lui Dumnezeu Ființa unită creează din ea însăși o Contradicție, în fața căreia, ca înainte de ultimul Act al Eternului, gândirea umană tăce, acceptând-o drept cea mai înaltă Lege și, în cuvintele lui Schelling, ca "Necesitate divină" Astfel, ființa divină dorește și poate deveni veșnic ceea ce este veșnic: vrea să realizeze și să se cunoască pe sine ca baza necondiționată a tuturor viețuitoarelor O încercare de a defini benta prin cele calități ale sale sau "lyxuri inexacte" Astfel, prima verigă din seria de gânduri teosofice a lui Jakob Boehme este Unitatea, pe care el o desemnează cu numele de "Abis" (Ungrund), în care totul este încă în indiferență Reperul psihologic al filozofiei lui Boehme este că, cu toată înclinația sa către contemplație, el a stabilit totuși în mod clar granița într-un punct esențial Începutul etern în Abis, spune el, este voința veșnică Dar de unde provine și de unde își are "starea primară" (Urstand), aceasta "nu este cunoscută de nicio creatură" Primordialul însuși este Abisul - pentru înțelegerea noastră a Nimicului, care este încă ceva, pentru că ceva nu vine din nimic Acesta este Marele Sacrament, Mysterium Magnum, pe care putem, desigur, să încercăm să-l definim în termeni generali, dar care, totuși, rămâne mereu Mysterium "Abisul (Ungrund) este Nimicul etern, care, totuși, produce Începutul etern (Anfang), precum străduința (Sitcht); căci Nimic este dorul de Ceva Și din moment ce nu există Nimic, întotdeauna există și Ceva: Ivan fokn pentru că aspirația însăși este prezența a ceea ce este Nimic ca o simplă aspirație poftitoare " ' Prin urmare; trebuie să pornim de la faptul că Abisul pur și simplu există, fără a ne întreba de unde a venit Deoarece totul se reduce la Abis, atunci ar trebui înțeles ca Voința, care, desigur, nu are conținut, ci este o formă pură Această Voință Dreaptă i se opune numai Înțelepciunea veșnică, dar nu ca un fel de principiu concurent al tuturor ființelor Înțelepciunea eternă este mai degrabă ceva complet ineficient, care nu are existență în sine Această Înțelepciune Primordială, ca o oglindă, este o suprafață complet lipsită de formă care reflectă imaginile doar atunci când este dat ceva pentru a o reflecta Acest Something is Right (Urwiîle), care se uită în oglinda Înțelepciunii, datorită căreia devine obiectiv pentru sine, iar acum, parcă dintr-o dată, din marele Nimic al Abisului, din "Nimicul fără fund", a apărut Ceva Voința are acum conținut, este "încărcată" de Înțelepciune și se umple, contemplând în oglindă "miracolele forțelor, culorilor și virtuților" Această "a doua" voință asistă prima, "goală" voință în forță și sunet Ea este cuvântul ei, pe care gura ei îl spune Dar aici apare un al treilea lucru, "prinderea voinței prin intermediul imaginației" prin puterea vorbirii, adică actul de a umple voința prin Înțelepciune: "Dorința este imaginație (imaginație), adică voința se uită în Oglinda Înțelepciunii și își imaginează (imaginează) din Abis în sine, creând în imaginație (Imaginația) baza în sine și împovărând imaginația cu înțelepciune, adică din Oglinda Fecioarei, care este Mama fără naștere și fără voință" "Așadar, a doua Persoană este Esența Divinului (înțelegeți - esența Sfintei Treimi), Gura sau Revelația Esenței tuturor ființelor și forța vitală a întregii vieți Persoana a treia este Spiritul, care, împreună cu înțelegerea voinței prin imaginație, pornește din Puterea Vorbirii, din Mysterium pansophicum, sau Un raport fundamental asupra misterului pământesc și ceresc, Text I // Jakob Bohme Mysterium pansophicum, oder Griindlicher Bericht vom irdischen und himmlischen Mysterio, Textul I Despre întruparea lui Isus Hristos, Partea a II-a Capitolul II Adevărata Poartă foarte venerata a Sfintei Treimi, Ochiul strălucirii (veșnice) a vieții Despre Divinitatea din afara naturii, § Philosophus Teutonicus Jakob Shmv Gura Tatălui este în Ochi, adică în Oglinda Înțelepciunii, pentru că el este liber de Voință și de Cuvânt precum aerul este de foc " Această a Treia nu ar fi fost fără prima voință, care a început întregul proces, și, de asemenea, fără a doua voință, care a reacționat la imaginea reflectată de Înțelepciune Astfel, al Treilea Principiu provine atât din prima, cât și din a doua voință, ajutându-i să câștige claritate și conștiință Prima Voință este Tatăl, a doua este Fiul, a treia este Duhul Sfânt În ansamblu, aceste momente reprezintă, însă, nu o succesiune temporară una după alta, ci un etern "debordare" al fiecărui B-friend (Ineinander) Prima voință, Părinte, prin contemplarea înțelepciunii devine dorință și dorește inteligibilitatea naturii Această natură apare în nașterea furioasă a focului, care în plinătatea sa haotică se teme de sine și s-ar evita cu bucurie Cu toate acestea, el este împiedicat de propria sa "amărăciune" În chinul (Qual) nașterii sale, ea este chinuită (qualieret, "califică"), totul în ea furuncă și umple (quiilt) Și cu cât dorința de evadare devine mai mare, cu atât mai mult devine înțepătura esențelor și a mulțimilor Și acum, nu mai poate "a alerga", nu mai poate ieși din ea însăși și așa începe să "se învârte ca o roată", în care se amestecă toate esențele "Așa este adevăratul centru", căci în roată se naște natura mișcării și a esenței; aceasta este legătura imperceptibilă și de neînțeles a Duhului, care în această formă se numește doar "centrul", pentru că reprezintă cercul vieții, închis de dorința din spațiul liniștit în înghesuit, deși acest cerc este nemărginit și peste tot există doar ca Spirit și tipuri de natură În Boehme întâlnim în mod constant un concept foarte înalt de cunoaștere Mai mult, cunoașterea lui Dumnezeu este prima datorie a omului, scopul său divin ca făptură Omul, potrivit lui Boehme, a fost creat pentru cunoașterea lui Dumnezeu, Creatorul său Potrivit acesteia, cunoașterea lumii spirituale este deja o ședere și viață în lumea spirituală însăși Ființa, conform acesteia, nu este un "obiect" opus "subiectului, ci cunoașterea se desfășoară în ființă însăși, este procesul ei intern Peste tot Boehme vede lupta principiilor opuse, lupta luminii și întunericului, iar cunoașterea pentru el este motivată și de chinul despre soarta omului și a lumii "Simțind puterea răului și lupta lui Dumnezeu și a diavolului, a luminii și a întunericului", notează Despre întruparea lui Isus Hristos, Partea a II-a, cap II, § - - Despre viața tripartită a omului, Ch II, § //Jakob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , P (Ufa, P ) Ivan Fokin Berdyaev, - Boehme este aproape de originile Reformei, de experiența lui Luther Boehme vede natura "întunecată" în Divinul însuși, pentru sentimentul său metafizic, Dumnezeu nu este numai iubire, ci și mânie ("furie" ) Prin urmare, simte în Dumnezeu proprietăți "amare" și "acre", care aici, desigur, înseamnă calități spirituale În simbolul ascuns al nașterii corporale, Boehme înfățișează din nou lupta râvnită și suferintă a "un miracol al Naturii împovărate" cu Spiritul formator, care dorește să creeze o imagine personală din Sufletul natural Zeitatea trăiește un destin creator dintr-un flux plictisitor, învolburat, agitat de aspirații spirituale, premoniții și viziuni - o imagine clară, bine definită și vie pentru a forma Spiritul-Personalitate Conținutul acestei noi "Faptă-Acțiune" a Divinului, ca să folosim expresia lui Fichte, are loc ca o luptă între iubirea Duhului și Sufletul divin, profund captivat și contrazicându-se Furtunoasă, într-o pasiune imperioasă de foc, Duhul-Voința se străduiește să producă o Imagine într-o plenitudine fără sfârșit fără formă Într-o profundă agitație și chin, Spiritul și Sufletul se confruntă până când, în tensiunea puterii superioare, Spiritul pătrunde în Suflet Absolut prima imagine, neavând un simbol anterior în trinitate, trebuie să apară din Ființa fără fund Acest simbol primar, ca educație în Înțelepciunea lui Dumnezeu, este chinul Devenirii primordiale, care provine parcă din lipsa de formă originară a tinereții creatoare umane, dar este în același timp o etapă vitală a realității Dumnezeu, parcă dintr-un somn de acțiune inconștientă și o pace a minții indestructibile, crește mai întâi la voința de sine clară și apoi, ca în "Furtună și năvălire", la o formare clară a lui însuși - El pare să trăiască, arătând spre contradicție a propriei sale vieți, care se vede scindată și fără o conștiință clară a scopului său final Poate, împreună cu Paul Hankamer, se poate argumenta că "Dumnezeu Boehme simbolizează suferința întunecată a unui tânăr extrem de eroic, profund spiritual Suferința lui Dumnezeu este tranziția necesară a Eternului Universal la o imagine tripartită independentă clară personal"? Boehme a văzut lupta și nevoia noii vieți emergente în Dumnezeu ca în cea veșnică Nikolai Berdiaev Doctrine of Ungrund and freedom, Văd Anexa Nast, ediții, p Hankamer, R Jakob BOhme: Gest alt und Gestaltung Bonn, S Philosophus Teutonicus Jakob Hoehme spirit Temerile sufletului tânăr, care vrea să devină imagine spirituală și simte la început izolarea sa completă, luptă pentru el și ascunde timid "eul comprimat convulsiv al formei originare" , Boehme imortalizat în Dumnezeu ca chinul fricii ( Angstquall) Abia în ultima "vârstă" a devenirii sale veșnice Dumnezeu vede toate chinurile dureroase ale ființei sale în centrul vieții deja răsunând ca jubilare În această unire vie a chinului și bucuriei, Dumnezeu Boehme își fundamentează Profunzimea "fără fund" Viața veșnică a lui Dumnezeu se sprijină în El, parcă, pe doi stâlpi, care, în bucuria jubilatoare a Devenirii-Teogonie, se îndoaie în El într-o boltă de legătură sub cer Numai atunci când "bucuria sunetului" ia naștere din cea mai profundă durere, abia atunci viața în ultima pasiune este trăită în cea mai adâncă Profunzime Boehme divinifică pasiunea arzătoare a vieții, ridicându-se și ridicându-se deasupra durerii și bucuriei, îmbrățișându-le pe amândouă, făcând din aceasta o revelație a Dumnezeului creator "Jocul iubirii" care se luptă în Divin este împărțit în șapte momente eterne Ele sunt întruchipate în cele șapte feluri (sau forme) ale naturii, în cele șapte spirite imprecise ale lui Dumnezeu Boehme vede șapte faze speciale în Nașterea lui Dumnezeu, șapte stări deosebite sunt experimentate de Dumnezeu în timpul îmbinării voinței cu natura, spiritului cu sufletul, în timpul formării formei triple a lui Dumnezeu și înțelepciunea Spiritele naturii, calitățile (Calităten) sunt forțe eterne și purtătorii lor Ei sunt uniți într-o singură construcție ritmică și nu există ca singuri pentru ei înșiși Numai în totalitatea și succesiunea lor necesară au sens, abia atunci explică singura viață divină Boehme le compară cu membrii unui organism: "Ce este ființa în Dumnezeu, așa este în oameni și în îngeri; și așa cum este corpul divin, tot așa este și corpul angelic și uman Totuși, cu deosebirea că îngerul și omul sunt făpturi, și nu întreaga ființă pe care au dat-o naștere: prin urmare, el este subordonat în mod drept întregii ființe, căci este fiul trupului său În aceeași zori în Înălțare, Boehme spune că Dumnezeu este în "forma septenară și naștere", pentru Zeitate Ibid S Aurora, Ch VI, § //Jakob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea Moscova, S kwan fokin ca o roată făcută din șapte roți care se învârt una în alta, în care nu se vede nici sfârșitul, nici începutul "Când ei consideră întreaga natură ca întreg și proprietatea ei, ei îl văd pe Tatăl; când contemplă cerul și stelele, ei văd puterea și înțelepciunea Sa veșnică Și cât de mare este mulțimea stelelor de sub cer, în plus, nenumărate și imense pentru minte și parțial invizibile, așa este mulțimea și diversitatea puterilor și înțelepciunii lui Dumnezeu Tatăl Dar fiecare stea de pe cer are o putere diferită și o calitate diferită de cealaltă Aceasta este ceea ce produce o asemenea varietate de diferențe între creaturi și între creaturile de pe pământ și în toată creația Toate forțele care sunt în natură vin de la Dumnezeu Tatăl, toate lumina, căldura, frigul, aerul, apa și toate forțele pământului, amare, acre, dulci, astringente, dure, moi și care nici măcar nu pot fi enumerate, totul provine de la Dumnezeu " Boehme dorește să păstreze actul unic al Nașterii lui Dumnezeu în această articulare ca legea Sorții El este conștient de separarea lor doar ca mijloc al gândirii discursive umane, care rupe chiar și Unitatea interioară Boehme contemplă Dumnezeul viu care devine mereu și vrea să facă acest lucru de înțeles în om și chiar în toate fenomenele naturale "Astfel, găsești trei izvoare într-o persoană: în primul rând, puterea în toată ființa ta și îl marchează pe Dumnezeu Tatăl; atunci lumina este în toată ființa ta și înseamnă pe Dumnezeu Fiul Apoi, din toate puterile tale, și de asemenea din lumina ta, un duh iese, și este rezonabil: pentru că toate venele, împreună cu lumina din tine, precum și inima și creierul, și tot ce este în tine, produc aceasta spirit; și acesta este sufletul tău și semnifică în dreptate Duhul Sfânt, care purcede din Tatăl și Fiul și domnește în toate Tatăl; căci sufletul omului stăpânește în tot trupul La fel găsești trinitatea Dumnezeirii la animale: aici nu este nicio diferență; singura diferență este că omul a fost creat din cel mai bun nucleu al naturii de către Dumnezeu însuși, după asemănarea Sa și totul își are sursa triplă în asemănarea trinității Divinului: deci vezi trinitatea Divinului în lemn și pietre, precum și în verdeață, frunziș și iarbă Într-un cuvânt, natura nu dă naștere la nimic pe această lume decât în trinitate sau în asemănarea lui Dumnezeu Observați acum că există trei lucruri într-un copac, o piatră sau o plantă și nimic nu se poate naște sau crește dacă chiar și unul dintre aceste trei lipsește din el În primul rând, forța din care provine corpul; apoi, sucul care este inima- Aurora, , Ch III, § - // Jacob Boehme Zori în urcare Moscova, S Philosophus Teutonicus Jakob hoeme Tse fiecare lucru; în al treilea rând, forța clocotitoare, mirosul (sau gustul), adică spiritul lucrului, din care crește și ajunge Astfel, cele șapte spirite ale naturii, cele șapte calități ale sale, forme, specii în formula lor externă sunt un singur element În variații inepuizabile, Boehme descrie apariția lumii vizibile și invizibile, cele patru elemente împreună cu quinta essentia, cu "a cincea esență", Substanța Stelelor Șapte forme ne arată natura Prima sa proprietate este dorința, din care rezultă astringent, ascuțit, dur, rece și substanță; a doua proprietate a naturii este implicarea dorinței, care ustură, rupe și separă lucrurile grele și așa mai departe A treia proprietate a naturii este senzația în distrugerea durității astringente; a patra proprietate este focul, a cincea este lumina, a șasea este sunetul (sau tonul) "Sunetul se ridică în toate cele cinci spirite, ca o muzică plăcută, și rămâne și rămâne în ele, pentru că calitatea astringentă îl usucă Și în acest sunet de ieșire, care acum rămâne uscat, conține puterea tuturor celor șase spirite inexacte și este, parcă, sămânța altor șase spirite, pe care le-au adunat aici împreună și au făcut din el un singur spirit care are calitățile a tuturor celorlalte spirite A șaptea proprietate este Injektunu, i e totalitatea celor șase proprietăți rămase în care funcționează ca viață în carne "Și acesta este al șaptelea spirit al lui Dumnezeu în puterea divină Și acest duh rămâne în culoarea lui, ca cerul azur, căci se naște din toate cele șase duhuri " Aceste șapte forme ale naturii pot fi descrise și ca concepte: dorință (Begehren), receptivitate (Empfindlichkeit), frică (Angst sau Gemut), spirit (Geist), iubire (Liebe), minte (Verstand), ființă (Wesen) și toate aceasta, în general, se compară cu o lumânare aprinsă Primele trei proprietăți sunt corpul lumânării în sine (adică ceară, materie), a patra proprietate, adică mijloc, există un spirit la care Aurora, Ch III, § - // Jacob Boehme Zori în urcare Moscova, , p - Aurora, Ch XI, § //Jakob Boehme, Zorii în ascensiune Moscova, S Aurora, Ch XI, § - //Jakob Boehme Zori în urcare Moscova, S Pean Fokin este foc; ultimele trei proprietăţi corespund luminii emanate de focul lumânării Primele trei proprietăți ale naturii formează împreună lumea întunericului, ultimele trei - lumea luminii; între aceste lumi este foc Aceasta dezvăluie planul general al universului, format din trei principii Primul principiu universal este iadul, lumea întunericului; al doilea este raiul, lumea luminii; al treilea este câmpul de luptă dintre puterea de sus și puterea de jos: lumea noastră vizibilă III despre Schroitz i Pași mttfcoHUHttKoSo npoqtcra Este foarte greu, dacă nu imposibil, să explici doctrina lui Boehme despre Treime Multă vreme, cercetătorii lucrării sale au stabilit în mod destul de corect că în doctrina lui Dumnezeu, așa-numitul "misticism teosofic" (care, pe lângă Boehme, include și adeptul său F H Oetinger) este dominat de o mare ambiguitate și confuzie a limba Aproape toate studiile anterioare, în special cele germane, au încercat să clarifice relația acestui misticism cu învățăturile bisericii și, încercând să compare contemplarea lui Dumnezeu cu ideile bisericești, i-au refuzat sancțiunea bisericească Faptul este că misticismul teosofic, în comparație cu ideile bisericești, să zicem, despre Treime, se bazează pe principii complet diferite și, prin urmare, duce la rezultate complet diferite Dacă în misticism triplicitatea în ideea lui Dumnezeu joacă un rol important, mai ales în ceea ce privește ideile "Tatălui", "Fiului" și "Spiritului", atunci, cu toate acestea, misticismul nu le permite să fie tratate ca semi -idei familiale, semi-antropologice cu privire la persoane, considerând relația lor "personală" nepotrivită În loc de personal, ea consideră că este mai potrivit să se vorbească despre "momente", "faze", "potențe" sau "forțe" ale procesului divin al Vieții Boehme însuși, totuși, a respins cu mare atenție doctrina bisericească a Treimii: "Căci Dumnezeu este Persoană numai în Hristos " Dumnezeu, după Boehme, nu este nici Tatăl, nici Fiul, nici Duhul, în sensul personal indicat, adică nu este trei "Persoane", ci este "o Putere (Kraft) mereu producătoare": "Deci acum înțelegem ce este Dumnezeu și Ființa Sa Noi creștinii afirmăm că Dumnezeu este triplu, dar unul în esență; Mysteriiun magnum, Capitolul VII Despre Sfânta Treime și Ființa Divină, § // vezi Anexa la Nast, ediția, p Ivan Fokin enoriași nerezonați, dar parțial chiar teologi învățați Căci Dumnezeu este Persoana numai în Hristos, și astfel El este Puterea veșnic născută și Împărăția cu toate ființele; Totul își ia originea (Urstand) de la El Cu toate acestea, atunci când se afirmă despre Dumnezeu că El este Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt, atunci acest lucru este spus corect: doar este necesar să explicăm acest lucru, altfel sufletul neluminat nu va înțelege acest lucru Tatăl este în primul rând Voința Un-grundului El este, în afară de orice natură sau început, Voința de a Ceva, care se înțelege pe sine în dorința Revelației sale de Sine Iar dorința (Pofta) este o putere îmbrățișată de voință sau de Tatăl, iar Fiul, Inima și scaunul Său este primul început veșnic în voință și de aceea este numit "Fiul", pentru că El ia începutul veșnic în voință împreună cu autoînţelegerea voinţei Astfel, voința vorbește de la sine prin înțelegere, adică expirație sau revelație; și aceeași ieșire din voință în vorbire sau respirație este spiritul Zeității, sau a treia Persoană, așa cum spuneau cei din vechime Iar cel expirat este Înțelepciunea, adică tăria florilor și virtuților voinței, pe care le îmbrățișează veșnic în centrul vieții sau inima pentru locuința ei și vorbește veșnic din nou din înțelegere, adică din forma sa veșnică și totuși se îmbrățișează veșnic din nou în centrul inimii sale Așa este înțelegerea voinței din veșnicie în veșnicie; Tatăl care înțelege din veșnicie în veșnicie Cuvântul său vorbitor și îl rostește din veșnicie în veșnicie Vorbirea (Sprechen) este gura revelației voinței; Înţelepciune Nu există nicio bază aici pentru a afirma că Dumnezeu este "trei Persoane"; dar El este triplu în generația Sa veșnică El se naște pe sine în Treime și totuși în această generație veșnică El trebuie înțeles doar ca o singură Ființă și Generație, nu ca un "Tată", "Fiu" și nu ca un "Duh", ci ca o singură Viață, veșnică sau bun) Prin urmare, deși Boehme folosește de bunăvoie denumirile "Tatăl", "Fiul" și "Spiritul" în cele mai diverse combinații, aceasta ar trebui înțeleasă doar ca un fel de joc arbitrar de cuvinte sau, mai precis, de ideile moștenite, originalul a cărui natură statică se transformă complet în procesul acestei utilizări într-o dinamică semantică Cele mai "puternice" și "neschimbate" concepte ale înțelegerii triune a lui Boehme despre Dumnezeu sunt potențele divine, adică fazele procesului triunic viu în Dumnezeu, exprimate în Boehme prin cuvintele "Abis" (Ungrund sau, de asemenea, Urgrund, adică baza Primal), "De bază" (Grund, adică "De jos") și "Natura" (Natur) Mysferium magnum, Capitolul VII Despre Sfânta Treime și Ființa Divină § - Philosophus Teutonicus Jakob Röhme Din explicațiile destul de numeroase ale lui Boehme rezultă că Dumnezeu - ca "Abis" - este Marele Mister de neînțeles, Mysterium Magnum, în care domnește Tăcerea și Ascunderea Dumnezeul "fără fond" este "nimicul etern" "fără fond" sau nerezonabil, fără cauză (unergriindliche), dacă se vorbește despre "Nimic" în contrast cu o ființă tangibilă, deși El este Totul, iar "Totul se întâmplă (în Böhmevsky, ia stația sa nervoasă, Urstand) de la El "Dumnezeu Abisul nu are o locație fixă, nici timpul și nici spațiul nu-I aparțin * El este ca o Roată fără sfârșit și fără început, dar totuși El este " locul tuturor ființelor și plinătatea tuturor lucrurilor " În izolarea sa uniformă fără luptă, în odihna sa nemișcată, fără aspirație și descoperire, Dumnezeu este "liniște, limpede, strălucitoare, beatitudine necorporală": "Așadar, sunt două începuturi, și asta pentru că blândețea vine din prima voință veșnică, care este liberă în sine de natură (matrice), subtilă și tăcută ca Nimicul; iar ceea ce este atât de liniștit și de neînsemnat în sine, nu are întuneric în sine, ci există doar beatitudine liniștită, limpede, strălucitoare, necorporală; și așa este pur, fără nici un amestec de eternitate, care se numește în primul rând "DUMNEZEU" căci nu este nimic rău în ea și nu are ființă Deci înțelegeți, dacă Dumnezeu Tatăl este în Sine Sa Mysterium magnum, Capitolul I Ce este Dumnezeul descoperit, şi despre Treime, § / / vezi Anexă la Nast, ediția, p "Mysterium magnum, Capitolul VII Despre Sfânta Treime și Ființa Divină, § Jacob Voite Sex punkta Theosophica, Al șaselea punct Despre Viața întunericului, capitolul IX, § Aici Boehme vorbește despre aceasta și în legătură cu omul însuși: "Fiecare persoană poartă în sine raiul și iadul în această lume", începe astfel § , "ce calitate trezește, ca este în el și arde, iar sufletul lui este capabil de focul acestei calități Iar când trupul moare, sufletul nu va putea merge nicăieri, ci va fi aruncat înapoi la casa lui în domnia iadului care îi este specifică [în această viață] Aceiași demoni, care sunt de aceeași natură cu ea, o așteaptă și o acceptă în domnia lor, până în chiar vremea Judecății lui Dumnezeu; întrucât nu sunt atașați niciunui loc, aparțin aceleiași domnii și au același lltsr (Quaal [adică sursa]); căci Abisul (Abgrund) nu are loc, nu are timp, nu are spațiu Ca asta Așa cum a fost înainte de vremea facerii lumii, când nu era "loc": așa este și rămâne pentru totdeauna în Abis Jacob Bohme Sex punkta Theosophica, Primul punct Despre creșterea celor trei principii (Prinzipien), capitolul I Despre prima creștere și viață, din primul principiu (Prinzipien), § kwan fokin Dacă El nu vrea să fie încorporat, atunci El este în Sine o Eternitate strălucitoare, limpede, pură și necorporală - și atunci vorbim doar despre lumina lui Dumnezeu, Dacă El nu vrea să fie necorporal, atunci voia Sa, care El percepe în Sine din Nimic, noi înțelegem numai din Sine și în Sine; și înțelegem în voia Lui dorința, și în dorință, centrul părintelui, în care se naște ființa Măreție absolută (Majestăt) - Boehme a numit Zeitatea Abisului în afara naturii "Deci, înțelegeți-ne corect despre Treimea lui Dumnezeu: postulăm un singur Dumnezeu în trei Persoane, o ființă și o singură voință În ceea ce privește Treimea, ar trebui să înțelegeți că există trei centre în ea, cunoscute în natura eternă, dar necunoscute în afara naturii În afara naturii, Zeitatea se numește Majestate (Majestăt), dar în natură sunt numite altfel: Tată, Fiu, Duh Sfânt, Minune, Sfat, Putere Căci ceea ce este în afara naturii nu mă va ajuta în nimic, nu voi putea niciodată să-l văd, nici să-l simt, nici să-l explorez, pentru că sunt în natură și m-am născut din ea Dar de vreme ce Măreția a născut natura și se descoperă în ea în trei Persoane, atunci mă bucur de revelația ei, ca făptură care trăiește în ea din timpuri imemoriale! Căci de când m-am născut din firea lui Dumnezeu, ea este mama mea și hrana sufletului meu; iar sufletul meu este hrana lui Dumnezeu, căci eu sunt lauda Lui, pe care El o primește de la duhul meu Căci sufletul meu își dezvăluie minunile prin lucrarea Sa, astfel încât să fie bucurie în Sfânta Treime în Temario Sancto Vorbesc nu numai despre mine, ci despre toți oamenii și creaturile în care minunile Lui sunt revelate, atât în dragostea Lui, cât și în mânia Lui; căci și demonii rămân în minunile lui Dumnezeu, pentru că ei deschid pecețile mâniei Lui " În conformitate cu aceasta, Dumnezeu este un fel de "Toată Posibilitatea" eternă și fără formă, iar Acțiunea Sa veșnică este aceea că Abisul ("Un-Basic", Un-Grund) creează o fundație (Grund) în sine, astfel încât Lățimea creează îngustime în sine, Incomprehensibilitatea - comprehensibilitatea, iar în acest fel s-ar dezvălui Cel Ascuns Revelația de sine a zeității unice necesită autodiviziune Fermentul distincției într-un astfel de "Dumnezeu" este voința (Wille), pe care Boehme o produce din Wallen (adică din "focot"), pe care o numește și "Tatăl" "Nejustificatul" vrea să se justifice, este atât o "viziune", cât și o "oglindă" în care imaginea sa, fiind reflectată, "generează" o formă: Despre tripla viață a omului, Capitolul II: "Despre temelia părintelui veșnic", § - // Sankt Petersburg, P (Ufa, P - ) "Despre tripla viață a omului, Cap IV Despre cele trei persoane din Dumnezeire, § - // St Petersburg, S - (Ufa, P ) Philosophus Teutonicus Jacob Iyome "Întrucât prima voință este Abisul, care poate fi înțeles ca un Nimic etern, atunci îl cunoaștem ca pe o oglindă în care Unul își contemplă propria Chipul, care este ca viața, dar care nu este viața, ci figura vieții și imaginea vieții " Dumnezeu intră în "separare" pe măsură ce El creează o "asemănare" sau "opus" (Widerwille) cu Sine Nimic, spune Boehme, nu se poate dezvălui fără contradicție (Widerwărtigkeit) Căci, neavând nimic cu care să se opună, ea iese întotdeauna din ea însăși și nu se întoarce în sine și, prin urmare, nu știe nimic despre Originea sa (Urstand) "Furia și chinul dureros este rădăcina Împărăției Bucuriei, iar Împărăția Bucuriei este rădăcina vrăjmașiei furiei întunecate: astfel, este bine să existe un Contrarium (Contrarium), prin care Binele este revelat și cunoscut " Dumnezeu Însuși este acest etern Contrarium Căci Dumnezeul Unic este bifurcat în Sine, iar Dumnezeul bifurcat în Sine este Atot-Unul Prin dialectica "hegeliană" a tezei, antitezei și sintezei, Dumnezeu-Abisul ajunge la voință, cunoaștere și autocunoaștere și naşterea lui Dumnezeu este procesul de formare creatoare a Conştiinţei de Sine Divine "Treimea este cu adevărat înțeleasă pentru prima dată în Revelația ei veșnică, când El este revelat prin Natura eternă prin focul în lumină Atunci cele trei proprietăți dintr-o singură Ființă sunt de înțeles, adică Tată - cu lumea focului [mânia]; Fiul - cu pofta iubirii în lumină, i e cu lumea luminii (sau cu mare blândețe în foc); iar Duhul Sfânt - cu o viață activă în tinctură, într-o viață și guvernare onctuoasă și apoasă, care se descoperă în foc și lumină (adică în marea flacără de foc a luminii și a iubirii) după proprietatea dorinței libere, adică prin natura divină Și apoi - în calitatea morbidă furioasă a făinii (Quaaleigenschaft), conform lumii întunecate a focului Și totuși Dumnezeu este unul singur: în lumină El este un foc Jacob Bohme Sex punkta Theosophica, Primul punct Despre creșterea celor trei principii (Prinzipien), capitolul I Despre prima creștere și viață, din primul principiu (Prinzipioj, § Mysteriiun magnum, Cap IV Cam două principii, adică despre dragostea și mânia lui Dumnezeu, despre întuneric și lumină, § / , vezi Anexa la această ediție, p Acest motiv boehmean a devenit principalul în dialectica Absolutului Hegel, pentru care tocmai contradicția este adevărata bază a mișcării și vieții Conceptului absolut (sau Ideei absolute) Pean Fokin flacăra Iubirii, iar în focul aprins din natură - El este Focul mistuitor, conform căruia Dumnezeu este numit "Focul Mistuitor"; iar în chinul întunecat furios El este principalul Zelot, în a cărui proprietate sunt compuse spiritele lumii întunecate Tatăl este numit Duh Sfânt numai în Fiul (adică în puterea luminii în împărăția divină a bucuriei, adică în mare blândețe și iubire), căci există adevărata Sa Revelație, în care El este numit " Dumnezeu " În foc este numit Dumnezeu mânios, în lumina sau în focul iubirii este numit Dumnezeu sfânt; în natura întunecată El nu este numit Dumnezeu Trebuie respectată distincția, pentru că fiecare lume are propriul său principiu și, de asemenea, propriul său guvern Și, deși totul a venit dintr-o singură sursă primordială, totuși, totul este împărțit într-o dublă sursă, sau făină, așa cum observăm în exemplul focului și al luminii, când focul este dureros și mistuitor, iar lumina este blândă și dăruitoare, deși unul fără celălalt tot nu ar fi nimic Focul își are originea în natură; si lumina din dorinta libera, i e din puterile Divinului Voia lui Dumnezeu se aduce în foc numai pentru a dezvălui lumina și puterile și le aduce în ființă " Când Boehme vorbește despre "temelia" (Grund) sau despre "natură", el înseamnă și prin aceasta trecerea Dumnezeului ascuns-"Abis" în revelație, adică În contrast Natura în Dumnezeu ca naștere veșnică de sine a lui Dumnezeu începe atunci când Dumnezeu este conceput ca devenind și rămânând în opoziție În timp ce terenul (Grund), pe care Boehme îl numește și Fiul, semnifică procesul discernerii lui Dumnezeu în prima fază a auto-formarii, această auto-formare se manifestă cel mai direct în ceea ce Boehme numește "natura" (Natura) în Dumnezeu Această Natura divină apare în stadiul mai dezvoltat al voinței ca "Ichheit" (Ichheit) "De vreme ce am scris despre tipurile de natură (pentru a înțelege Natura eternă), nu trebuie înțeles aici că Divinitatea constă în scop și măsură: Înțelepciunea și Puterea Lui în Proprietatea divină este fără scop și măsură, incalculabilă și inexprimabilă Scriu doar despre acele proprietăți pe care Dumnezeu le-a revelat în lumea interioară și exterioară, despre care se poate spune că sunt predominant tipuri ale Revelației Sale Aceste șapte proprietăți se găsesc în toate lucrurile și nu există nicio minte care să le nege Aceste șapte proprietăți din lumea interioară dau elementul sfânt, adică viață și activitate naturală sfântă, dar în această lume exterioară acest singur element este împărțit în patru proprietăți deschise, i e în patru elemente și, deoarece există un singur element, acesta se împarte Marele mister, Cap VII, § - //cm Приложение к наст, изданию, с Filosoful teuton Iacov Ьёмс Xia, însă, pe patru surse (Quellbrunnen), adică foc, aer, apă și pământ Din foc vine aer, din aer apă, din apă pământ sau ființă pământească; și totuși ele sunt doar o revelație a elementului unic interior și, înaintea interiorului, sunt, așa cum ar fi, fum mocnit sau fum Și în același fel, toate constelațiile nu sunt altceva decât forțe expirate din lumea întunericului și luminii interioare de foc, din marele Suflet al Revelației Divine și există doar un model formalizat în care marele Suflet contemplă Revelația Divină în timp , și se joacă cu Sine " Doctrina Naturii eterne în Dumnezeu a fost dezvoltată în continuare de Boehme în doctrina celor șapte feluri de natură (sau cele șapte "duhuri inexacte", Quellgeister) ale lui Dumnezeu Aceste tipuri de natură sunt cele șapte etape speciale ale nașterii lui Dumnezeu și nașterii lui Dumnezeu și, în același timp, sunt forțe inexacte ale oricărei ființe din lume Negativ în sine și despre laturi Boehme vrea nu numai să rezolve problema cum este posibilă trecerea de la Dumnezeu la lume, ci și cum a apărut și s-a revelat însăși Trinitatea Divină Formulările lui Boehme nu sunt întotdeauna precise, dar ceea ce este important este că peste tot în lume și în om el vede un principiu triun, o reflectare a Treimii Divine Boehme a predat despre procesul teogonic, despre Nașterea lui Dumnezeu, despre mișcarea în Dumnezeu Înțelegerea lui despre Dumnezeu a fost foarte dinamică Comparând Boehme cu sistemele teologice creștine tradiționale care au dezvoltat doctrina lui Dumnezeu, folosind categoriile filozofiei grecești, Nikolai Berdyaev a remarcat pe bună dreptate că: "Doctrina lui Dumnezeu ca act pur care nu conține nicio potență este construită în întregime pe Aristotel Teologia creștină a luat doctrina unui Dumnezeu imobil, autosuficient, static nu din Biblie, nu din revelația creștină, ci de la Parmenide, Platon, Aristotel Ea reflecta natura statică a ontologiei grecești Dumnezeul neclintit, Dumnezeu ca act pur, este Dumnezeu conceptul, nu Dumnezeu viața Doctrina teologică dominantă îl privează pe Dumnezeu de viața interioară, neagă orice proces în Dumnezeu, Îl aseamănă cu o piatră imobilă Aceasta este o idee idolatrică Acesta nu este Dumnezeul Bibliei, Dumnezeul revelației El este plin de viață interioară Marele mister, Cap VII, § - Ііван ф KUH și dramă, există mișcare în El Tragedia în Dumnezeu este înțelegerea biblică și mitologică, deși nu teologică, a lui Dumnezeu Dumnezeu, trăind durerea crucii și patimi Dumnezeul care sacrifică iubirea este un Dumnezeu mișcător, nu imobil " "Doctrina teologică a liberului arbitru este de natură pedagogică, moral-legală și nu pătrunde în misterul primordial al libertății Este necesar doar pentru a avea pe cineva de pedepsit Jakob Boehme a fost unul dintre puținii care au îndrăznit să se ridice deasupra acestei teologii raționale și să înțeleagă misterul creației ca pe o tragedie și nu ca pe o comedie El predă nu numai despre procesul cosmogonic și antropogonic, ci și despre procesul teogonic Dar teogonia, după Boehme, nu înseamnă deloc că Dumnezeu are un început, apare în timp, nu înseamnă că El devine în procesul lumii Aceasta înseamnă că viața veșnică interioară a lui Dumnezeu este revelată ca un proces dinamic, ca o tragedie în eternitate, ca o luptă împotriva întunericului inexistenței Crearea lumii participă la viața interioară a Divinului; ea nu poate fi complet exterioară acesteia Începutul răului capătă seriozitate reală și tragedie Cosmogonia și antropologia lui Boehme sunt saturate de revelație creștină; ele nu rămân Vechiul Testament, sunt în lumina Noului Testament, în lumina lui Hristos Boehme ne învață despre gravul Quell des Abgrundes, despre chinul din abisul întunecat, pe care lumina lui Hristos trebuie să-l cucerească A înțelege negativul, răul, în ideea lui Dumnezeu Însuși, și astfel a-l înțelege în mod absolut, constituie punctul cel mai important din învățătura lui Boehme Întrucât nu există nimic înaintea lui Dumnezeu sau în afara lui Dumnezeu, baza existenței sale trebuie să fie în El Însuși Această bază a existenței lui Dumnezeu, după Boehme, afirmă Schelling, este natura în Dumnezeu: "O esență care este inseparabilă de El, dar totuși diferită de El " În ultimul, cel mai înalt caz, nu există altă "ființă" în afară de voință "Porunca este ființa primordială și numai voinței sunt aplicabile toate predicatele ființei primordiale: lipsa de temei (Ungrund), eternitatea, independența față de timp Nikolai Berdiaev Învățătură despre Ungrund și libertate, //vezi Anexă la Nast, ediția, p Ibid //cm Anexă la Nast, ediția, p Ibid //cm Anexă la Nast, ediția, p Studii filozofice despre esența libertății umane, // Vezi Anexa Nast, ediții, p Philosophus Teutonicus Jakob meme eu, autoafirmare Toată filozofia caută doar să găsească această expresie cea mai înaltă a ființei " Pe baza unei astfel de înțelegeri cuprinzătoare a "Esenței Divine", Boehme vorbește despre un "al doilea" Început (Prinzip), numindu-l lumea "dorinței întunecate" Această "poftă întunecată" este același proces inițial al voinței necondiționate de a se înțelege pe sine, care a transformat necondiționatul (sau abisul) original în "poftă întunecată", iar auto-înțelegerea inițială în "comprimarea" a altceva, străin de sine Ceea ce în Renașterea originală a fost o ieșire (sau "exhalare"), apoi în sfera nou formată a poftei întunecate, apare ca o atracție Astfel, ceea ce în "prima" naștere a Divinului a fost bucurie și dorință liberă, aici, în tărâmul poftei întunecate, se dovedește a fi o roată a fricii, sau o agonie a fricii, în care pentru prima dată un ostil apare tensiunea de atracție și repulsie Abia primordială însuși capătă o nouă formă de poftă întunecată în sursa fricii, în care, în loc de mișcarea nestingherită și formarea Divinului în bucurie liberă, există o opoziție tranșantă a contrariilor ireconciliabile Cu toate acestea, pofta se dovedește a fi necesară pentru auto-dezvăluirea lui Dumnezeu, ca o etapă tranzitorie metafizic a auto-înțelegerii atotcuprinzătoare a Abisului și este "rău" doar împovărat cu o confruntare insolubilă, anti-divine Prin urmare, vorbind despre tărâmul poftei întunecate, care aparține lui Dumnezeu Însuși ca moment necesar al autodezvăluirii Sale, Boehme vorbește aici despre dezvoltarea Ființei Divine însăși numai într-o potență diferită, mai dezvoltată, a aceluiași proces inițial auto-înțelegere Această devenire a dorinței libere prin concupiscență, după Boehme, are loc pentru că Dumnezeu nu vrea să fie o Ființă insensibilă Dumnezeu (Abisul) vrea să se deschidă și, prin urmare, El caută prin poftă să "simtă" ceea ce este (Abisul) Astfel, sentimentul de sine apare în Abis ca urmare a realizării de sine a Divinului În acest caz, conceptul de frică joacă un rol foarte important Ceva asemănător cu acest "concept" a fost folosit în derivarea calităților, când Boehme recurge la concept Studii filozofice despre esența libertății umane, // Vezi Anexa Nast, ediții, p Pean Fokin chinul (Qual), care poate fi înțeles de el ca o sursă Această schimbare a semnificațiilor unuia și aceluiași concept se vede clar mai ales când se consideră "curgerea" Divinității eterne din Abis în sfera poftei întunecate Și anume, din moment ce Abisul pentru el curge (hinausquillt) dintr-o dorință liberă senină, încă nu "calificatoare", prelingând (calmată) în sfera dorinței întunecate către "vrăjmășia primordială, durerea și chinul" Aici, în procesul de tensiune dureroasă a Abisului emanat, apar primele calități "senzoriale" ale lui Dumnezeu, prin care El se simte Aceste calități (sau proprietăți ale lui Dumnezeu) ca atare se manifestă numai în domeniul poftei întunecate în procesul de auto-percepție a Divinului Și deși toată bogăția calităților este cuprinsă într-o formă nedezvăluită deja în "dorința liberă" inițială a Abisului, care se dovedește, așadar, a fi în același timp și Înțelepciunea divină, "sensul etern", totuși, propriul Dumnezeu, calitativ existenţa începe numai cu auto-dezvăluirea esenţei Sale Astfel, în procesul autoînțelegerii sale, voința Abisului apare mai întâi ca tărâmul "înțelepciunii eterne" (sau "dorinței libere"), iar apoi ca tărâm al "dorinței întunecate" Cu toate acestea, acesta este în esență unul și același proces al unuia și aceluiași tărâm, deoarece un tărâm este tărâmul libertății și al bucuriei senine a "teoriei" distinctive - viziunea Ochiului lui Dumnezeu, iar celălalt este tărâmul tensiune ostilă și chin teribil, în care, totuși, proporțional sens etern, voința divină conjugă toate momentele unei pofte întunecate calitativ desfășurate Pentru a reconcilia aceste procese opuse în Divinul însuși, Boehme introduce conceptul de "armonie" Această armonie este similară cu "primul" tărâm al dorinței libere sau al bucuriei, dar, spre deosebire de aceasta, nu este atât de lipsită de tensiune Armonia reprezintă aceeași formare de forțe senzuale ca și în pofta întunecată, doar că nu în ostilitate, ci "în armonie" Aceeași "poftă reciprocă unul pentru celălalt" nu duce, ca După cum am menționat deja, Boehme exprimă cuvântul Qual, în funcție de sensul semantic, în primul rând, ca o prescurtare a cuvântului latin die Qualitdt, care înseamnă calitatea sau proprietatea reală În al doilea rând, acest concept (probabil derivat inițial din cuvântul Qiyalităt) este transformat de el în cuvântul der Quall (izvor), apropiat ca înțeles de cuvântul german die Quelle (sursă), precum și das Quellen (ieșire, curgere) Philosophus Teutonicus Jakob Oyome a avut loc în tărâmul poftei sumbre, până la absorbția completă în groază, în "groarea focului", dar este împlinită prin întrepătrunderea mai înaltă a acestor forțe opuse ca "pofta Iubirii" Boehme vorbeşte aici despre intrarea reciprocă unul în celălalt a forţelor şi calităţilor, de afluxul unul în celălalt (Ineinander-inqualiercn) Acest flux-în-unul-în-altul al forțelor și proprietăților, spune Boehme, este gustul încântător al iubirii - atunci când se percep unul pe celălalt în sfânta Conjuncție, când cineva gustă ("gustă"), simte, aude și vede altul în Esenţă' "Așa cum observăm în cel de-al cincilea fel de natură: când forțele Cuvântului sau Minții eterne sunt revelate cu ajutorul focului spiritual etern în lumina eternă a măreției, astfel încât fiecare forță sau proprietate devine revelată în sine și intră în simțire, miros, tactil, o ființă care sună, văzește, care trece prin foc și totul devine spiritual și viu Și apoi o proprietate intră în alta, căci toate provin de la una, adică din liberul arbitru Prin urmare, dorința liberă este în toate și totul se străduiește să intre din nou în această dorință liberă, adică în Unul; iar când unul gustă, miroase, simte, aude și vede pe celălalt în esență, atunci se îmbrățișează în sfânta Conjuncție (Conjunctio), în care constă adevăratul Tărâm Divin al Bucuriei " În același timp, auzul exprimă semnificația specială a "tărâmului Bucuriei" Căci auzul are un dublu sens în învățătura lui Boehme: pe de o parte, înseamnă înțelegere și, pe de altă parte, percepția senzațiilor sonore senzoriale Prin urmare, pentru a descrie tărâmul bucuriei, Boehme vorbește despre "sunetul" (Schall) al auzului, simțirii, gustului și mirosului, care este "adevărată viață inteligentă" Căci în sunet cea mai înaltă înțelepciune dobândește pentru prima dată un simț al ei înșiși, pentru a se dezvălui apoi pe deplin în forma senzitiv-corporeală a "sunetului tonal" (tonende Schall), unde Totul se înțelege unul pe altul ascultându-se unul pe celălalt Împărăția Armoniei și Bucuriei este împlinirea, realizarea și întruchiparea înțelepciunii eterne, adică "prima" formă a manifestării lui Dumnezeu, în care sunetul este revelația întruchipată a înțelepciunii eterne, imposibilă fără stadiul dorinței întunecate, datorită căreia ia naștere mai întâi ființa senzuală și "calitativă" Astfel, tărâmul poftei întunecate capătă un sens rezonabil pozitiv Cu cât faci mai mult în întunericul lui * Mysterium Magnum, Capitolul V Dintre cele cinci sensibus sau simțuri, § #cf Anexă la Nast, ediția, p Ivan Fokin nu există "aprindere", cu atât lumina împărăției Bucuriei crește mai mult Boehme subliniază, așadar, că este imposibil să avem cea mai mică idee despre sunetul tărâmului Bucuriei, dacă nu înțelegem simultan ("într-o singură respirație") toți acei pași care duc la el, pornind de la "nașterea veșnică" inițială "Și, de asemenea, nu ar exista sunet fără perspicacitate, prin urmare toate felurile aparțin Sound (Schalle): ) pofta se întărește ) înțepătura se mișcă, ) frica înțelege în esență în diferență, ) focul transformă grosolanul primei ființe percepute în absorbția ei în spirit sau sunet (Klang), care ) înțelege din nou pofta de iubire în moliciunea sa și blândețea și o transformă în sunet (Hali) în funcție de puterea cuiva, ) și ceea ce este înțeles și format este sunetul vieții (Lebensschall), sau mintea oricărui discernere (tm) " Astfel, Regatul Bucuriei este ultima totalitate, totalitatea tuturor proceselor anterioare, unind, cuprinzand si realizand intr-o combinatie armonioasa toate fortele si calitatile acestor procese: de la "tart" si "hard" prin "sting", " frică" și "fulger" - la "apă", "ulei" și "lumină" Deci, pofta întunecată se dovedește a fi o etapă a dezvăluirii Sinelui Divine în sine, care, prin urmare, are o semnificație rațional pozitivă a momentului negativ necesar al Divinului însuși Dimpotrivă, tărâmul infernal al Întunericului, de la bun început, exprimă caracterul nu neapărat negativ, ci, ca să spunem așa, abstract nihilist al negației tărâmului Bucuriei Și acum apare o confruntare complet nouă între tărâmul strălucitor al Bucuriei și tărâmul infernal al Întunericului Dacă tărâmul Bucuriei este rezultatul împlinit al înlăturării tuturor tensiunilor anterioare, dând acestor energii negative un sens rațional negativ al Auto-Revelației Divine, atunci tărâmul infernal al Întunericului este în acest sens o rezoluție "eșuată" a contradicțiilor tensionate nestăpânite Tot ceea ce justifică și fructifică aceste contradicții există în tărâmul strălucitor al Bucuriei Dimpotrivă, regatul infernal al Întunericului apare ca o contradicție insolubilă, ca o rămășiță "sterpă", lipsită de orice posibilitate de dezvoltare rodnică În tărâmul infernal al Întunericului, contradicțiile inutile sunt smulse din Întreg, pentru: Mysterium Magnum, Ch V § Philosophus Teutonicus Jakob Meme "Ei s-au luat ca pe ceva al lor, arătând ca o mare frică de lumină și ca ostilitate față de lumină: aceasta este adevărata origine a lumii întunecate, adică abisul în care sunt aruncați demonii și pe care noi îl numim iad"} Împărăția Bucuriei este împlinirea "dorinței libere" a autodezvăluirii inițiale a Abisului Dimpotrivă, regatul infernal al Întunericului este degenerarea și uscarea dorinței întunecate a aceluiași proces Totuși, această confruntare nu a epuizat încă Revelația de Sine a lui Dumnezeu și, ca urmare, în tabloul lui Boehme asupra lumii - ca rezoluție a ultimei confruntări dintre Lumină și Întuneric - lumea noastră externă vizibilă apare ca ultimul și cel mai înalt Sine -revelația lui Dumnezeu, o lume care nu este altceva , ca o combinație a unei împărății vesele și sumbre "Această lume", potrivit lui Boehme, este un amestec de Bine și Rău, Divin și Anti-Divin Și în această confruntare dintre împărăția cerească a Bucuriei și împărăția sumbră și sterilă a Iadului se află aceeași contradicție și cea mai mare tensiune a forțelor opuse ale lumii Dar, dacă potența anterioară a acestei tensiuni a fost rezolvată datorită "grorii focului", acum această "groază" poate răscumpăra această lume doar în inima ei, în punctul ei central și cel mai înalt, care, potrivit lui Boehme, este o persoană , căci este o persoană care poartă în sine iadul și raiul Fiecare om este propriul lui "Dumnezeu" și, de asemenea, propriul său "Diavol", căci sufletul uman este centrul ("centrul") al lui Dumnezeu și în același timp centrum naturae este centrul naturii * Astfel, Boehme a văzut întrepătrunderea binelui și a răului, dualitatea lor necesară în viața umană, precum și în toate ființele vii Și în Dumnezeu Însuși "mânia", ardoarea mâniei Sale, după Boehme, există și întunericul și răul, "fundul", "fundamentul" necesar, pentru ca Lumina și bunătatea Sa, Iubirea și blândețea lui Dumnezeu "Al doilea principiu" ar putea apărea În Dumnezeu există o contradicție morală, în chinul căruia Boehme l-a văzut în adâncurile "sfâșiate" toată viața În acest sens, se poate fi de acord cu Berdyaev - în Dumnezeu, "tragedia vieții" morală pare să fie și ea activă Viața tragică a lui Dumnezeu este așa aici, în măsura în care părțile aflate în competiție care alcătuiesc Devenirea Sa, din mânia pasionată "demonică-voință" din Vechiul Testament, din titan Mysterium Magnum, Ch V § ' Ivan Fokin a atacului sunt transformate în smerenie într-un Dumnezeu iubitor, luminos, lămurit spiritual Prin urmare, trecerea lui Dumnezeu de la primul la al doilea principiu (de la "pofta întunecată" la "bucuria răsunătoare") este ca autopurificarea și autoclarificarea și este ceva "autoîmplinit" Dumnezeul celui de-al doilea principiu este la început doar "Existent" și este revelat ca Dumnezeul "nevinovăției" Dar Divinitatea-Abisul ascunde în adâncuri totul "îngrozitor", toată "vinovăția" următoare a vieții și tot "iadul" În Abyss sunt și ele adânc ascunse, deși într-o formă depășită și inexistentă, toate "ororile" și tot "întunericul" forțelor inițiale malefice care produc orice "demonic" al vieții Căci în Dumnezeu, după Boehme, există într-un fel și "iad", iar "răul" generator trebuie să domnească și el "Acea imagine", spune Hankamer, "în care Divinul i-a apărut lui Böhme, a suprapus tristețea primordial-eternă pe care o exprimă doar muzica germană Dumnezeu Boehme apare, ca el însuși, zdruncinat de o febră tremurătoare, aspirații haotice, suferință epuizată și vinovăție în Sufletul său fără fund, dar modelat și de o voință mântuitoare de educație și îndumnezeire adevărată Dumnezeu, care este periculos de predispus la rău, este întotdeauna înconjurat de vraja demonilor, dar în același timp Pur și Sfânt Stăpânit de toate forțele, stors de Creator - și, în același timp, Dumnezeu s-a format armonios " Deci primul principiu este irelevant pentru Divin El este închis și pecetluit în Sine: "Și conform linpresiei întunecate, se numește "iad" (Htsiye) sau "peșteră" (Hifhle), ca viață limitată și înlănțuită în sine, dureroasă, care, în raport cu întregul Abis, este numită pe bună dreptate o ascunsă pestera, care nu este deschisa la lumina si care nu mai putin este cauza aprinderii luminii Acest lucru ar trebui înțeles ca existența Zilei și a Nopții una în cealaltă, deși noaptea nu este zi și ziua nu este noapte Noaptea în Dumnezeu este biruită de Zi, dar "trăiește" în Zi, așa cum moartea persistă în fiecare viață În autoeducația și autodezvăluirea, Trinitatea a inversat răul Hankamer, R Jakob Bohme: Gestalt und Gestaltung Bonn S Despre alegerea milei sau Despre voia lui Dumnezeu asupra oamenilor, Cap II Despre introducerea focului Scienfz [i e "tartă calitate atractivă"] în imaginea naturii și a ființei; cum se pune Scientz în foc, ce este și cum se naște multiplicitatea, § // Jakob Bohme De Electione Gratiae, Cap III, § Filosoful teuton Iacov, capitolul În ea, răul rămâne existent nu în sine, ci doar ca mijloc necesar pentru dezvoltare; nu este de fapt rău, ci doar o forță de tensiune ca urmare a contradicției sale și, prin urmare, nu devine activ în sine ca o "forță rea" Cu toate acestea, negația există și în Trinitate Dumnezeu Boehme se înțelege pe sine în al treilea principiu, în Spirit, ca "rău" ("mânios") și "bun" El este în Duhul Dumnezeul inocenței nou găsite, care se înțelege pe sine a fi în esență bun doar pentru o clipă, doar ca o trecere la opusul său "Primar" Dar "răul" este justificat și valoros nu ca în sine, ci în măsura în care se schimbă și în măsura în care este biruit! Dacă acesta, ca un "Nu" obositor și captivant, este subordonat "Da", atunci în egoismul său creează pluralitate din Unitatea nedivizată Căci dacă în Cel Etern, spune Boehme, natura nu ar apărea, atunci totul ar rămâne pentru totdeauna "liniștit" Dar natura este îndreptată spre "durere", receptivitate și senzație, astfel încât "tăcerea veșnică" devine mobilă, iar forțele "se dezvăluie" în cuvânt "Deoarece formele sunt diverse și multiple, căci o voință produce alta din proprietățile sale, precum și invers, atunci înțelegem prin această Contradicție și Disputa în esența tuturor ființelor, când una este în dușmănie cu alta, înțepă și ucide , adică își învinge esența și spiritul esența și o introduce într-o altă formă, din care ia naștere suferința și durerea atunci când o esență o distruge pe alta Și totuși în această opoziție vedem și un medicament, întrucât unul îl vindecă pe celălalt și duce la sănătate, întrucât dacă nu ar exista această contradicție, atunci n-ar fi nici natură și nici Voință, ci doar Tăcere veșnică Căci Opoziţia dă naştere la mobilitate şi contribuie la apariţia luptei, când chinul opus (Quaal) tinde spre Pace, dar în efortul ei nu face decât să sporească şi se aprinde Astfel, "răul", negația este inerentă celui mai desăvârșit Dumnezeu Desigur, este de necunoscut să nu știm ce se află sub "temelia", "răul fără fund" prin Dumnezeu În "fulgerul" rezolvător, eliberator și mântuitor de voința veșnică a Abisului liber se înalță Dumnezeul Primului Început, care prin întunericul și vinovăția patimii merge veșnic binecuvântat ca Fiul în sfântul Său Despre semnătura lucrurilor, sau despre nașterea și desemnarea a tot ceea ce există, Cap II Despre contradicție și dispută în ființa tuturor ființelor, § - și următoarele / / Jakob Bohme De signatura rerum, Cap II Von der Wiederwărtigkeif und dem Streit in deni Wesen aller Wesen, § - și urm Ivan Fokin sti În Duhul, Tatăl și Fiul sunt perfect împăcați și nu se mai dezvăluie nicio contradicție Nicio tragedie nu are loc în centrul vieții: din pericolul tragic de trist și bucuria strălucitoare, ia naștere clarobscurul lumii eterne În centrum naturae, există un triumf etern al super-tragicului (dar nu netragic) Mysterium - Sacramentul - Nașterea lui Dumnezeu ca "transformare miraculoasă", prin care Binele ia naștere din prima negație ("răul" ) și Dumnezeu este "sfințit" în Duhul "Răul", negația apare în Abis doar ca "fundație întunecată", din care iese un chip luminos, clar, împăcat al lui Dumnezeu Ambele se unesc în așa fel încât disonanțe tensionate, grele să se audă în eterna melodie armonică a Divinului, pentru a obține o plinătate mai mare și un conținut mai bogat în rezoluția contrariilor În Treime, în "Duhul Sfânt", trebuie să existe o astfel de polaritate pe care Dumnezeu veșnic în și pentru Sine "încarcă" și în același timp de care "se eliberează", cuprinzându-se pe deplin pe Sine înțelepciune "Negativul" însuși, redus și transformat la pur rezonabil, nu mai este "rău" în Duh În virtutea cunoașterii adevărului din propria viață, Boehme îl vede pe Dumnezeu ca și cum ar trece prin rău Un astfel de Dumnezeu, în care toate lucrurile vii sunt desăvârșite și răscumpărate, este cea mai înaltă confirmare a morții dătătoare de viață și cea mai profundă revelație a misterului transformării continue Deci întrebarea originală a lui Boehme despre realitatea contradicției dintre bine și rău și-a găsit răspunsul în viață, în viziunea sa El a văzut această contradicție în devenirea lui Dumnezeu, dar numai ca biruită și transformată Pentru modul de gândire al lui Boehme, în acest proces, sunt necesare și denumiri senzuale de "rău", "materie" (ca întruchipare a răului) Pentru că materia, ca și "răul" însuși, devine și ea neesențială, adică biruit în a patra calitate a Nașterii lui Dumnezeu * Astfel, pentru Boehme, creația este o Devenire din Abis și Nimic Nimic în sine nu este mai întâi curățat din opoziția sa față de ceva, deoarece nimic nu este o luptă ("foame") pentru ceva, în care Abisul este conștient de sine și ia naștere Voința divină și invers, ceva este mai întâi clarificat doar din dorință pentru ea Nimic Philosophus Teutonicus Jakob Vöhme "Căci dacă n-ar fi natură, atunci n-ar fi slavă și putere, și chiar mai multă măreție, și nici spirit, ci ar fi doar tăcere necorporală " Așa este creată fiecare existență existentă - în "prima naștere" a lui Dumnezeu Însuși ca Voință "Dumnezeu este Cel veșnic și în Sine, în afara oricărei mișcări și revelații, există cea mai blândețe, dar mișcarea Sa, atunci când El se descoperă în Treime și este numit triun, adică Ființa în treime, Puterea veșnică iar Cuvântul, este fundamentul principal al tuturor ființelor Și astfel este necesar să luăm în considerare modul în care Voința Divină se formează în ceva, adică în vigoare, și acționând în sine, în acțiunea sa pornește de la sine și creează un obiect pentru sine, adică Înțelepciunea, de la care toate ființele și-au primit începutul și originea " Cunoașterea infinitului Universului a devenit pentru Boehme și contemporanii săi un eveniment spiritual uimitor Imaginea ptolemeică a lumii, care se baza pe o idee spațială a Împărăției lui Dumnezeu, promisă unei persoane credincioase ca ultimul Refugiu și Patrie pentru sufletul său, a fost distrusă Diviziunea spațială în sferele pământești și suprapământene a fost abolită odată cu cunoașterea infinitității lumii Dacă comparăm poziția centrală a naturii în Boehme cu negarea "naturii păcătoase" în misticismul medieval, atunci întorsătura spirituală a filozofiei naturale a lui Boehme din viziunea medievală asupra lumii devine cea mai clară Pentru un om unilateral al Renașterii, ceea ce Boehme cu siguranță nu era, omul nu se mai putea apropia de Dumnezeu fără să înțeleagă realitatea "naturii infinite", adică infinitul universului Cu toate acestea, potrivit lui Boehme, natura înseamnă și nu numai lumea animală și vegetală, ci în general întregul sistem de forțe active în natură, precum și Universul, împreună cu constelațiile sale Boehme raportează acest șoc: Despre viața în treime a omului, Cap XVI, § //Jakob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , P (Ufa, P ) Christosophia, sau calea către Hristos, Cartea VP Despre Contemplarea Divină Ch III, § //Jakob Boehme Christosophia sau Calea către Hristos Traducere de Alexander Labzin, St Petersburg, St Petersburg, P Ivan Fokin "Adevăratul rai, care este propriul nostru cer uman, de unde sufletul pleacă atunci când este despărțit de trup (și de unde a plecat Hristos, și de unde a venit și s-a născut din tatăl său și s-a făcut om în pântecele Fecioarei Maria) ), a fost până acum foarte ascuns de fiii oamenilor și s-au exprimat diverse opinii despre el De asemenea, savanții s-au certat pentru el în multele lor scrieri ciudate și s-au târât unul pe altul de păr, aruncând ridicol și reproș; și astfel au dezonorat numele sfânt al lui Dumnezeu și au rănit mădularele lui și au distrus templul Său și au pângărit cerul sfânt cu aceste blasfemii și vrăjmășii Întotdeauna și pretutindeni oamenii au crezut că cerul este separat de această suprafață a pământului de multe sute sau mii de mile și că numai Dumnezeu locuiește pe acest cer; iar unii fizicieni au îndrăznit chiar să măsoare această înălțime și au inventat lucruri ciudate Deși eu însumi, înainte de aceasta cunoașterea și revelația mea despre Dumnezeu, credeam de asemenea că singurul rai adevărat este acela care este închis sus, deasupra stelelor, cu un cerc albastru deschis, și am crezut că Dumnezeu locuiește acolo singur, cu ființa sa specială și guvernează în această lume: numai prin puterea Duhului Său Sfânt Când acest lucru mi-a provocat multe lovituri grele, provenind, fără îndoială, dintr-un spirit care avea o înclinație pentru mine, am căzut în cele din urmă într-o grea melancolie și tristețe, contemplând marea adâncime a acestei lumi, precum și soarele și stelele, precum și norii , ploaie și zăpadă și contemplând în spiritul meu toată creația acestei lumi " Desigur, misticismul medieval, de exemplu, Eckhart și Tauler, avea deja gânduri mai profunde despre "cer" și "pământ" decât ideile senzuale și spațiale ale "materialismului" medieval, cu care Biserica părea să se fi obișnuit pentru totdeauna Dar autoritatea bisericească și credința turmei au fost factorul decisiv pentru conservatorismul clerical limitat și inert ulterior în chestiuni pur religioase Aurora, Ch XIX, § \- //Jakob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea Moscova, S - (Compară și: Aurora Cap II § ; Cap XXV, § - ) ■ Kuno Fischer scrie minunat despre această confruntare dintre New Age şi Evul Mediu' "Acolo unde cauza reformei sparge barajul modului de gândire al bisericii și îi distruge granițele, apare în scenă o contradicție între vechea și noua viziune asupra lumii, dar nicăieri nu s-a exprimat atât de puternic ca în transformarea tuturor anterioare idei despre cer și pământ, pe care spiritul noului Arhimede le-a mutat cu adevărat din locul ei La fel, în niciun moment Biserica nu a avut atât de mulți aliați ca în afirmarea unei lumi limitate și geocentrice, despre care vorbesc ideile noastre autorităţile antichităţii şi mărturia Bibliei Interesele credinței sunt aici strâns legate de sistemele aristotelian și ptolemaic ale lumii Ele corespund între ele, ca scenă și acțiune: pământul ca centru al lumii, apariția lui Dumnezeu pe pământ Biserica ca civitas Dei, as Filosoful teuton Iacov Ѵёме I Deși Boehme nu și-a dezvoltat înțelegerea Trinității Universului într-un sistem filozofic natural complet, pe de altă parte, încercarea sa de a o interpretare filozofică naturală a ideilor despre Ființa Triune poate fi recunoscută ca fiind complet finalizată Mai ales luând în considerare trinitatea lui Dumnezeu, Boehme ridică trinitatea creștină la o "formulare" filozofico-metafizică a acesteia ca o Unitate dialectică Deci pentru el, Dumnezeu Tatăl este Nimic, "întuneric", un fel de energie potențială care acționează numai după realizare Acest prim principiu este baza pe care are loc formarea și dezvoltarea lumii Al doilea "principiu este și o simplă posibilitate pentru existența acestei lumi: "Tatăl veșnic" îl naște pe Fiul său din neantul său întunecat, ca de la începutul luminii, puterea Doar al treilea principiu este crearea lumii, în care Dumnezeu, creând natura, devine o realitate reală Aceste trei principii sunt întotdeauna prezente și active în fiecare ființă: "Divinitatea pură este prezentă pretutindeni și întotdeauna în întregul ei, căci peste tot are loc nașterea Sfintei Treimi într-o singură Ființă și, de asemenea, peste tot lumea îngerească se extinde până la toate capetele oriunde te gândești, chiar și în interiorul pământului, pietre și stânci de piatră; de asemenea, peste tot este iadul sau împărăția mâniei lui Dumnezeu Căci împărăția furioasă în mânia întunericului este în centru (în Centro) și centrul umanității, iadul dedesubt, sub pământ și raiul deasupra lui condamnat la chinurile veșnice - în împărăția iadului, binecuvântați - în Împărăția Cerurilor dincolo de stele, unde rândurile ierarhiei cerești se ridică pe tronul lui Dumnezeu Întregul edificiu al reprezentărilor bisericești se clătină și se prăbușește la pământ de îndată ce pământul încetează să mai fie centrul universului, iar cerul domul său Adevărat, există idei mai profunde despre cer și pământ, înrădăcinate în religia creștină și păstrate în misticism, decât cele senzuale, spațiale, dar conștiința medievală a autorității bisericești și credința turmei s-au obișnuit cu acestea din urmă și sunt inseparabile de la ei De aceea aici se deschide o contradicție uriașă, fundamentală, ireconciliabilă între sistemele copernican și ecleziastic, care ar trebui să devină evidentă pentru conștiința generală - contradicția este cu atât mai gravă cu cât întemeietorii noii viziuni asupra lumii nu sunt deloc liberi gânditori care, ca Bruno și Vanini, provoacă Biserica, ci fii credincioși și ascultători ai ei și în același timp profundi, complet devotați serviciul cercetătorilor în știință care nu vor deloc să zdruncine sistemul bisericesc, ci doar ei încearcă să explice și să explice efectiv faptele misterioase cosmogonice care erau de neînțeles din pozițiile anterioare - Kuno Fisher Epoca Reformei și cursul dezvoltării noii filozofii puse de aceasta // si Anexă la carte: Martin Luther Despre libertatea unui creștin Ufa : Editura ARC, P - Ivan fokn își păstrează originea și guvernarea în întuneric; iar Divinul merge în centru în Sine și creează bucurie în Sine, care este imensă sau de neînțeles pentru întuneric, pentru că respinge cel de-al doilea Început Întrucât Cuvântul etern este Voința veșnică (cauza Naturii eterne), iar Natura eternă este Tatăl etern, în care toate lucrurile sunt create prin Cuvânt (adică în Natura eternă), și dacă Voința veșnică a făcut-o nu creați o altă voință în sine, astfel încât să ieșiți la voi înșivă (cum arde lumina strălucitoare a unei lumânări și focul nu se abate de la lumânare), atunci ar fi un singur Tată și întuneric continuu; și această lume, ca al treilea Început, nici nu ar fi fost creată" Deja în Dawn, Boehme explică doctrina Trinității lui Dumnezeu: "Când ei vorbesc sau scriu despre trei persoane din Dumnezeire, atunci nu ar trebui să te gândești că există trei Zei și fiecare dintre Ei domnește și domnește de la sine, ca regii pământești Nu, în Dumnezeu nu este deloc așa: căci ființa divină constă în putere, și nu în trup sau carne Tatăl este toată puterea divină, de unde au venit toate creaturile și El a fost întotdeauna din veșnicie; Nu are nici început, nici sfârșit Fiul în Tatăl este inima Tatălui, sau lumină, iar Tatăl îl naște pe Fiul din veșnicie în veșnicie neîntrerupt, iar puterea și strălucirea Fiului strălucește din nou în întreg Tatăl ca soarele în toată lumea Și Fiul este o altă persoană decât Tatăl, dar nu în afara Tatălui și nici Dumnezeu nu este altul decât Tatăl; Puterea, strălucirea și atotputernicia Lui nu sunt deloc mai mici decât Tatăl Duhul Sfânt purcede de la Tatăl și Fiul și este a treia persoană care există de sine în Dumnezeire Așa cum elementele din această lume provin din soare și stele și sunt duhul mișcător în toate lucrurile din această lume, tot așa Duhul Sfânt este duhul care se mișcă în întregul Tată și purcede din veșnicie în veșnicie neîntrerupt de la Tatăl și Fiule, și umple totul Tată; El este nimic mai puțin și nimic mai mult decât Tatăl și Fiul, puterea Sa creatoare este în întreg Tatăl Fiecare lucru din această lume a apărut sub asemănarea acestei treimi Evrei orbi, turci și păgâni, deschideți ochii minții voastre, vreau să vă arăt asupra trupului vostru și asupra tuturor lucrurilor naturale, asupra oamenilor, animalelor, păsărilor și reptilelor, precum și pe un copac, piatră, verdeață, frunziș iar iarba, o asemănare cu sfânta treime în Dumnezeu * Aceasta este, potrivit lui Boehme, natura triplă a omului: "Tu spui că există o singură ființă în Dumnezeu, că Dumnezeu nu are un Fiu Deschide-ți ochii și privește-te: omul este creat după asemănarea și din puterea lui Dumnezeu în trinitatea Sa Uită-te la omul tău interior ' Despre viața în Trinitate a unui om, Cap I Despre originea vieții, precum și despre nașterea veșnică a Ființei Divine, § - // Jakob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , S - (Ufa, , p ) Aurora, Ch III Despre Preafericită, Triumfătoare, Sfântă, Sfântă, Sfântă Treime, § - // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea Moscova, S Philosophus Teutonicus Jakob Yeme și o vei vedea strălucitor și clar, dacă nu ești un nebun și un animal nebun Observă, deci, că spiritul tău locuiește în inima ta, în venele și în creierul tău; orice putere care se mișcă în inima ta, în venele și creierul tău și în care viața ta îl marchează pe Dumnezeu Tatăl; din aceeași putere se înalță (se naște) lumina ta, pentru ca în aceeași putere să vezi, să înțelegi și să știi ce trebuie să faci: căci aceeași lumină răsare în tot trupul tău și tot trupul tău se mișcă în puterea și cunoașterea lumina, căci trupul ajută toate mădularele la cunoaşterea luminii care semnifică pe Fiul lui Dumnezeu Căci așa cum Tatăl naște pe Fiul din propria Sa putere și Fiul strălucește în întregul Tată, tot așa și puterea inimii tale, a tendoanelor și a creierului tău generează lumină care strălucește în toate puterile tale, în întregul tău trup Deschide-ți ochii minții și gândește-te la asta și vei descoperi că așa este Observați acum: așa cum Duhul Sfânt purcede de la Tatăl și Fiul, care este persoana care există de sine în Dumnezeire și se mișcă în întregul Tată, tot așa și din forțele inimii voastre, a tendoanelor și a creierului vostru, puterea provine , mișcându-vă în tot corpul; iar din lumina ta provin inteligența, sensul, arta și înțelepciunea în aceeași putere de a controla întregul corp, precum și de a distinge tot ceea ce este în afara corpului Și în domnia minții tale, ambele aventuri sunt un singur lucru, duhul tău: și aceasta înseamnă pe Dumnezeu Duhul Sfânt; și Duhul Sfânt, care purcede de la Dumnezeu, stăpânește și în acest duh în tine, dacă ești un copil al luminii și nu al întunericului Căci prin această lumină, rațiune și control, omul este diferit de animale și este un înger al lui Dumnezeu, așa cum voi arăta clar când voi scrie despre creația omului Prin urmare, observă pentru tine exact și fii atent la ordinea acestei cărți: vei găsi ceea ce dorește inima ta sau ceea ce își dorește întotdeauna Astfel, găsești trei izvoare într-o persoană: în primul rând, puterea în toată ființa ta și îl marchează pe Dumnezeu Tatăl; apoi lumina din toată ființa ta, care îți luminează întreaga ființă și semnifică pe Dumnezeu Fiul Atunci din toate puterile tale, și de asemenea din lumina ta, un duh iese, și este rezonabil: pentru toate venele, împreună cu lumina din tine, precum și inima și creierul și tot ce este în tine, produce acest spirit; și acesta este sufletul tău și semnifică, în dreptate, Duhul Sfânt, purceind de la Tatăl și Fiul și împărătind în toate Tatăl; căci sufletul omului stăpânește peste tot trupul Trupul, sau carnea animală, în om marchează pământul mort, deteriorat, pe care omul însuși l-a adus într-o asemenea stare prin căderea sa, așa cum va fi discutat mai târziu în locul lui ["Sufletul conține în sine primul Început interior; iar spiritul sufletului este al doilea Început în Temario Sancto; iar spiritul exterior, fiind stelar, este al treilea Început al acestei lumi'']" Și, în egală măsură, această interpretare a Trinității este valabilă pentru lumea vegetală și minerală: Aurora, Ch III, § - Ivan Fokin "Treimea Divinului o găsești și în venele animalelor: căci așa cum spiritul se ridică și merge într-un om, tot așa ia naștere într-un animal și nu este nicio diferență aici; singura diferență este că omul a fost creat din cel mai bun nucleu al naturii de Dumnezeu însuși, după asemănarea Sa și în îngerul Său, iar Dumnezeu stăpânește în om prin Duhul Său Sfânt, astfel încât omul să poată vorbi, distinge și înțelege totul Animalul a venit numai din natura sălbatică a acestei lumi; stelele și elementele au dat naștere animalelor prin mișcarea lor la voia lui Dumnezeu În același mod, spiritul se naște în păsări și reptile și totul își are sursa triplă în asemănarea trinității Divinului: vezi și trinitatea Divinului în lemn și pietre, precum și în verdeață, frunziș și iarbă; doar că toate acestea sunt lucruri pământești - într-un cuvânt, natura nu dă naștere la nimic în această lume, chiar dacă trebuie să stea sau să rămână doar o oră, altfel decât în trinitate sau în asemănarea lui Dumnezeu Observați acum că există trei lucruri într-un copac, o piatră sau o plantă și nimic nu se poate naște sau crește dacă chiar și unul dintre aceste trei lipsește din el În primul rând, forța din care derivă corpul, fie că este un copac, fie o piatră, fie o plantă; în al doilea rând, sucul, care este inima fiecărui lucru; în al treilea rând, puterea de fierbere, mirosul sau gustul, adică spiritul unui lucru din care crește și provine: atunci când lipsește unul dintre cele trei, atunci nimic nu poate rezista Astfel găsești în toate lucrurile, indiferent la ce privești, asemănarea trinității Ființei Divine; nimeni să nu se orbeze și să-și imagineze că este altfel, sau să creadă că Dumnezeu nu are nici pe Fiul, nici pe Duhul Sfânt: mai târziu, când voi scrie despre creație, voi dovedi acest lucru mult mai clar, mai luminos și mai curat, căci eu nu împrumut scriptura mea și cartea mea de la alți profesori Și deși citez aici multe exemple și mărturii ale sfinților lui Dumnezeu, totuși toate acestea îmi sunt înscrise de la Dumnezeu în înțelegerea mea, astfel încât, fără îndoială, cred toate acestea, știu și văd totul; dar nu după trup, ci după Duhul, în impulsul și mișcarea lui Dumnezeu " Putem fi parțial de acord că această interpretare teosofico-metafizică a doctrinei Treimii a fost o strălucită încercare de a străpunge pietrificarea spirituală a teologiei ortodoxe a vremii sale Întrucât, conform acestei înțelegeri, Dumnezeu devine și o realitate în natură, Boehme dă primului capitol al Aurorei sale titlul: "Despre studiul ființei divine în natură" Întrucât, odată cu expansiunea cosmografică a orizontului medieval, conceptul de Dumnezeu și-a pierdut locul de locuință cerească definită, Boehme, în dezvoltarea sa ulterioară a tradiției mistice medievale, a dat Aurora, Ch , § - Philosophus Teutonicus Jakob Böhme de asemenea, răspunsul cerut la întrebarea despre reședința și locul de activitate al lui Dumnezeu: "Căci nu trebuie să întrebi: unde este Dumnezeu? Ascultă, orb: tu trăiești în Dumnezeu și Dumnezeu rămâne în tine, iar dacă trăiești sfânt, atunci tu însuți ești Dumnezeu; Oriunde te uiți, Dumnezeu este peste tot Sau, contemplând adâncimea dintre stele și pământ, poate vei spune: "Acesta nu este Dumnezeu" sau "Nu este Dumnezeu aici"? O, bietul om păgubit, lasă-mă să te învăț, că în această adâncime de deasupra pământului, unde nu vezi nimic și nu știi nimic, și spui că nu este nimic acolo, Dumnezeul luminos locuiește în egală măsură în Treimea Sa și acolo Se naște , ca în cerul înalt deasupra acestei lumi Nu crezi că la vremea facerii lumii El și-a părăsit tronul, pe care a șezut din veșnicie? O, nu, asta nu poate fi: și El însuși nu poate face asta dacă a vrut, pentru că El Însuși este totul; și după cum un membru al trupului nu poate fi despărțit de el, tot așa și Dumnezeu nu poate fi despărțit " Astfel, potrivit lui Boehme, se dovedește că, dacă Dumnezeu nu este doar un Creator care acționează o dată, ci acționează mereu și constant în natură, atunci de la început și în veșnicie El trebuie explicat ca un Dumnezeu trinitar În Aurora, Boehme îl identifică pe Dumnezeu Tatăl cu totalitatea fenomenelor și forțelor cosmice, Dumnezeu Fiul se identifică în mod figurat cu Soarele, ca și cu steaua centrală și Luminarul, iar Duhul Sfânt ca emanând din ambele, comunicat omului, avansând în adâncimea puterii: "Când Mântuitorul nostru Iisus Hristos i-a învățat pe ucenicii săi să se roage El le-a spus: "Rugați-vă așa: Tatăl nostru care ești în ceruri" (Matei : ) Aceasta nu înseamnă că cerul l-ar putea îmbrățișa sau cuprinde pe Tatăl, pentru că el însuși este creat din puterea divină Căci Hristos spune: "Tatăl Meu este mai mare decât toți" (Ioan : ), iar prin gura profetului Dumnezeu spune: "Cerul este tronul Meu și pământul este așternutul picioarelor Mele; unde vei zidi casa zilei mele?*' (Isaia : ) Și "cine a epuizat apa în pumnul lui și a ținut cu măsură praful pământului?" (Isaia : ) Și mai departe: "Domnul și-a ales pe Iacov, pe Israel ca ai Săi" (Ps : ) Și când Hristos Îl numește pe Tatăl Său Tată Ceresc, El înțelege că strălucirea și puterea Tatălui Său în toată limpezimea, strălucirea și puritatea se află în ceruri și că deasupra acelui cerc, sau obturator, pe care îl vedem cu ochii noștri și îl numim rai, este totul Sfânta Treime triumfătoare: Tată, Fiu, Duh Sfânt Astfel, Hristos îl deosebește și pe Tatăl Său Ceresc de părintele naturii, care este esența stelelor și a elementelor: Aurora, Ch XX P Despre nașterea stelelor și crearea zilei a patra, § - // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea Moscova, S - Ivan Fokin ei sunt tatăl nostru firesc, din care suntem făcuți și în al căror motiv trăim în această lume și de la care primim mâncare și băutură Tatăl nostru Ceresc este El pentru că sufletul nostru tânjește mereu după El și Îl dorește; da, ea este mereu însetată și flămândă după el Corpul flămânzește și însetează după părintele naturii, care este esența stelelor și a elementelor, iar acest părinte îl hrănește și îl udă cu adevărat Sufletul însetează și flămânzește mereu după Sfântul Părinte Ceresc și tot El îl hrănește și udă cu Duhul Său Sfânt și izvor de bucurie Totuși, nu avem doi părinți, ci doar unul: cerul a fost creat din puterea Lui, iar stelele din înțelepciunea Lui, care purcede în El și din El În On the Choice of Grace ( ), Boehme transformă Sfânta Treime cu interpretarea sa filozofică a Creației, deoarece tot ceea ce știm este nașterea lui Dumnezeu din Dumnezeu: "Prima voință unică directă, nici bine, nici rău, dă naștere în sine a unui Bin unic, etern ca voință tangibilă, care este fiul unei voințe necondiționate (fără fond), care este veșnică " Astfel, prin transferarea problemei Treimii lui Dumnezeu în procesul cosmogonic original, Boehme nu "dizolvă" Trinitatea în natură Cu toate acestea, chiar și Hristos, conform acestei formulări a problemei Treimii, nu mai este un moment care apare alternativ, nu "unul dintre cele trei" principii (sau "principii") divine, ci apare în Boehme ca Partea originară a lui Dumnezeu Același lucru este valabil și pentru interpretarea lui Boehme despre Duhul Sfânt Din aceasta devine mai clar de ce Boehme a trebuit mai târziu să se îndepărteze și de interpretarea Treimii ca imagine a păcatului "persoanelor" divine, la care încă aderă în Aurora În comentariul său la cartea Genezei, în Mysterrium magnum ("Marele Sacrament", ), Boehme spune că: "Dumnezeu este trinitate, dar una în esență; și ceea ce spun ei de obicei despre Dumnezeu în trei persoane este prost înțeles nu numai de către enoriașii nerezonabili, ci în parte chiar și de către teologii învățați Căci Dumnezeu este Persoană numai în Hristos, și astfel El este Puterea veșnic născută și Împărăția cu toate ființele; Totul își ia originea (Urstand) de la El Totuși, atunci când se spune că Dumnezeu este Tată, Fiu și Duh Sfânt, atunci Aurora, Ch III Despre binecuvântat, triumfător Sfântă, Sfântă, Sfântă Treime, § - și urm //Jakob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea Moscova, S - De electione gratiae, Capitolul I Despre voința unică a lui Dumnezeu și despre introducerea Ființei Sale prin Revelația Sa Care este singurul Dumnezeu? § și următoarele Philosophus Teutonicus Jakob Vöhme se spune corect: doar este necesar să-l explici, căci altfel sufletul neluminat nu o va înțelege Tatăl este, în primul rând, Voința lui Ungrund, El este, în afară de orice natură sau principiu, Voința de Ceva, care se cuprinde pe sine în dorința Revelației de Sine Iar dorința (Pofta) este o putere îmbrățișată de voință sau de Tatăl, iar Fiul Său, Inima și locul de locuit este primul început veșnic în voință și, de aceea, este numit "Fiul", pentru că El ia începutul veșnic în voinţa împreună cu autoînţelegerea voinţei Astfel, voința vorbește de la sine prin înțelegere, adică expirație sau revelație; și aceeași ieșire din voință în vorbire sau respirație este spiritul Zeității, sau a treia Persoană, așa cum spuneau cei din vechime Iar cel expirat este Înțelepciunea, adică tăria florilor și virtuților voinței, pe care le îmbrățișează veșnic în centrul vieții sau inima pentru locuința ei și vorbește veșnic din nou din înțelegere, adică din forma sa veșnică și totuși se îmbrățișează veșnic din nou în centrul inimii sale Așa este înțelegerea voinței din veșnicie în veșnicie; Tatăl care înțelege din veșnicie în veșnicie Cuvântul său vorbitor și îl rostește din veșnicie în veșnicie Vorbirea (Sprechen) este gura revelației voinței; Înţelepciune Nu există nicio bază aici pentru a afirma că Dumnezeu este "trei Persoane"; dar El este triplu în generația Sa veșnică El se naște pe sine în Treime și totuși în această generație veșnică El trebuie înțeles doar ca o singură Ființă și Generație, nu ca un "Tată", "Fiu" și nu ca un "Duh", ci ca o singură Viață, veșnică sau Bun Conform acestei definiții, Dumnezeu este prin natură un Principiu permanent și generator veșnic (Prinzip) Acest Început este Voința necondiționată ("fără fond") Prin Hristos, această Voință devine înțeleasă ("perceptibilă") Și Dumnezeu vorbește prin Hristos Deoarece Hristos este înțeles aici nu ca salvator istoric, ci ca principiu al Treimii, această "vorbire" a lui Dumnezeu este semnificată de Boehme ca "Respirație" (Hauchen) Astfel, deși conceptul lui Boehme despre Dumnezeu nu a acceptat deloc "dimensiunea cosmică" care a angajat știința operată în Renaștere din vremea lui Copernic, cu toate acestea, el a dat un concept adecvat de Dumnezeu lărgimii cosmice a gândirii moderne, eliberându-l de asemenea din legaturi bisericesti, confesionale si dogmatice Nu este o coincidență faptul că remarca lui Hegel că Boehme, așa cum spune, transmite filosofiei conceptul de Dumnezeu ca obiect al gândirii Mysterium magnum, Cap VII Despre Sfânta Treime și Ființa Divină § - //vezi Anexă la Nast, ediția, p kwan fokin "De fapt, numai datorită lui a apărut pentru prima dată în Germania o filozofie cu un caracter deosebit " Întrucât Boehme îl explică pe Dumnezeu nu numai din Natură, ci exact în același mod din Revelația biblică, el ajunge la "conceptul" Fecioarei Sofia, care în învățătura sa corespunde Înțelepciunii Divine Boehme o numește "Fecioara", pentru că nu dă naștere la nimic, ci servește doar ca mediator de ajutor El o compară cu "Oglinda Duhului Divin", în care locuiește Duhul, care se deschide Duhului: "Înțelepciunea, adică Oglinda Spiritului Divinului, tace pentru sine și este Trupul Divinului, adică Corpul spiritual [Încarnarea] în care locuiește Duhul Înțelepciunea este Matricea Fecioara în care Duhul este revelat și inerent în Esența lui Dumnezeu, i e la sfântul Sulf Divin îmbrățișat în Imaginația Duhului Abisului Veșniciei Și această Oglindă sau Sulful este primul început etern (Anfang) și primul Sfârșit etern și este asemănat peste tot cu Ochiul prin care vede Spiritul - ce este în el? Și ce vrea să descopere?" Este acel loc din suflet care îi corespunde lui Dumnezeu în om În diverse moduri, Boehme încearcă să reprezinte ființa Sophiei Ea servește ca Gura lui Dumnezeu, căci "fără ea nu știu nimic" despre Dumnezeu" "Nu îmi atribui nicio minte și nu am nicio intenție rezonabilă, pentru că văd și deschid destul de clar și evident că Dumnezeu are o Cale complet diferită Așadar, acționăm copilăresc pentru a-L cunoaște pe Dumnezeu, nu bazându-ne pe propria noastră rațiune, ci cu toată seriozitatea îndreptându-și toate aspirațiile și eforturile către Dumnezeu, încrezându-ne deplină în El Căci astfel vom ajunge mai devreme la Nobila Fecioară a Înțelepciunii Sale decât în lumina ei ascuțită, căci când vine această Fecioară, ea aduce cu adevărata ei Înțelepciune și Rațiune cerească, și fără ea nu știu nimic Hegel, G W F Prelegeri despre istoria filosofiei, Volumul "Despre întruparea lui Iisus Hristos, Partea a II-a Despre suferințele lui Hristos, moartea și moartea Capitolul I Despre originea vieții din foc; și despre Duhul veșnic în Fecioara veșnică a Înțelepciunii lui Dumnezeu; de asemenea, despre ce veşnicul Început şi veşnicul Sfârşit sunt, §unsprezece Epistole teosofice, - // Epistola a V-a: către domnul Carl frn Endern din decembrie, vineri înainte de Advent, § - // Jakob Bohme Theosophische Send-Briefen, - Der -te Send-Brief an Cari von Endern, vom Decembrie, Freytag vor Advent, § - Philosophus Teutonicus Jakob Hoehme * O analiză bună a învățăturii lui Boehme despre Sofia a fost făcută de Nikolai Berdyaev: "Boehme deține cea mai remarcabilă și, în esență, prima învățătură despre Sofia din istoria gândirii creștine, I s-a dat aici o intuiție complet originală Sofiologia lui Boehme nu poate fi explicată prin influențe și împrumuturi Dacă în intuiția lui Ungrund Boehme vede întunericul la baza ființei, atunci în intuiția Sophiei vede lumină Deși, desigur, se poate contesta probabil afirmația lui Berdyaev că "înțelegerea lui Boehme despre Sofia are latura ei teologică și cosmologică, ea este totuși predominant antropologică" , deoarece învățătura lui Boehme nu este "cosmologică" și nu "antropologică" în sensul modern al aceste cuvinte * Atât considerația lui Boehme asupra Treimii, cât și înțelegerea Revelației biblice erau incompatibile cu învățătura bisericească luterană a timpului său Și tocmai aceste două puncte principale ale învățăturii sale l-au determinat pe Oberpastorul orașului Görlitz, Herr Gregor Richter, să-l acuze pe Boehme de "erezie" În "Discursul său împotriva acuzațiilor lui Gregor Richter" Boehme și-a prezentat cu mare atenție și echilibrat religia: "Recunosc pe singurul Dumnezeu etern, care este Ființa veșnică, originară, una, bună, care locuiește în Sine în afara oricărei naturi și creații și care nu are nevoie de nici loc, nici spațiu, nici măsurători, și care este încă mai puțin decât este supus conceptului de natură și creație Și recunosc că acest singur Dumnezeu este trinitate în Persoane, în Atotputernicie și Putere egale ca Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt Și recunosc că această Ființă triunică umple simultan toate lucrurile și, de asemenea, că Ea a fost baza și începutul tuturor lucrurilor și este ele acum și va rămâne așa pentru totdeauna Mai mult, cred și mărturisesc că puterea veșnică s-a stins și a devenit vizibilă ca Respirația sau Vorbirea divină Și că în acest Cuvânt emanat există Raiul interior și lumea vizibilă, împreună cu toate creaturile, că Dumnezeu a creat toate lucrurile prin Cuvântul Său " Vorbind despre Forța eternă ca "Respirație sau Cuvânt divin", Boehme are în minte propria sa interpretare a lui Hristos și vorbește despre "Raiul interior" și "lumea vizibilă" - propria ta prezentare Nikolai Berdiaev Doctrina Sophiei și a androginului, // Vezi Anexa la această ediție, p " Jakob Bohme Scuze pe Gregor Richter Ivan Fokin rhenium prin Cuvânt, exprimând astfel în mod clar aspectul cel mai esenţial al conceptului de Dumnezeu ca Logos La urma urmei, conform Bibliei, Dumnezeu a creat lumea, spunând "Fiat - Lasă-l să fie" (Geneza, /) Și Evanghelia după Ioan, la care lui Boehme îi place în mod deosebit să se refere, începe și ea: "La început era Cuvântul " (Ioan, I, - ) * Astfel, privind "teologia sistematică" a lui Boehme în ansamblu, se pot urmări următoarele etape principale ale formării ei: - În Aurora ( ) Boehme, încercând să definească mai exact conceptul de Dumnezeu, caută o corespondență între Dumnezeu și natură, deși el are întotdeauna în vedere Dumnezeul creștin în trei, - în eseul "Despre cele trei principii ale esenței divine" ( ), el luptă deja pentru unificarea trinității Dumnezeu cu doctrina sa despre Dumnezeu ca Atot-Unu; - pe baza capacității de a cunoaște o persoană, încearcă în eseul "Despre tripla viață a omului" ( ) să completeze și să prezinte în final această unire; - în sfârșit, în lucrarea sa "Marele Sacrament" ( ), confirmă și arată încă o dată conceptul său despre Dumnezeu bazat pe Sf Scripturi (din "prima carte a lui Moise") IV J> tHue Boehme o npupobe, sau Nashrr-sheosophy i Conceptul de gust etern A Natura Eternă Deci, conform învățăturii lui Boehme despre Abis, Voința necondiționată, de neînțeles (care este doar Unul, Nimic și Totul în același timp) se înțelege și se regăsește pe sine În același timp, Unitatea apare ca Trinitate, iar Trinitatea - ca Unitate Căci prima Voinţă, primordială, care nu este nici bună, nici rea, generează în sine unicul Bine etern ca un fel de Voinţă "înţeleasă" (care este "Fiul" necondiţionatului - "fără fund", grundlosen - Voinţă), în pe care o cuprinde și se regăsește pe sine și care este la fel de veșnică precum Voința originară ("Dumnezeu de la Dumnezeu") Prima voință se numește "Tatăl", a doua voință, înțeleasă, născută, se numește "Fiu"; iar ieșirea prin "Fiul cuprins" se numește "Duh", căci Duhul aduce pe "cuprins" în viața și mișcarea Voinței, ca viață a Tatălui și a Fiului Dar "Scăpatul", sau, așa cum îl numește și Boehme, "actul al patrulea", se numește "Înțelepciunea lui Dumnezeu" (sau "Contemplarea", Be-schaulichkeit), în care Tatăl, Fiul și Duhul (nu separat unul de altul, dar întreaga Treime) se văd mereu și se regăsesc Potrivit lui Boehme, toate forțele care sunt în Tatăl sunt "concentrate" (adunate) în Fiul, iar Duhul le "respiră" (distribuie), la fel cum razele soarelui se năpustesc din "focul solar magic" și dezvăluie "puterea Soarelui" În Contemplarea divină (sau Înțelepciunea) Duhul lui Dumnezeu "se joacă" cu forțele radiate ca o singură forță Cuvântul rostit al lui Dumnezeu este Înțelepciunea, Sofia, care "nu are nici început, nici sfârșit", este infinită și nemărginită ca formă Boehme identifică adesea imaginea Fecioarei Sofia cu Treimea: Ivan Fokin "Acest Cuvânt este chipul Sfintei Treimi și al Fecioarei, ca asemănare necorporală a lui Dumnezeu; în această Fecioară, Duhul Sfânt descoperă marile minuni ale lui Dumnezeu Tatăl, ascunse în pecețile Sale " Ea stă în fața lui Dumnezeu ca o "Fecioara", "liniștită și tăcută", și de aceea nu trebuie confundată cu "Fiul", care este "Cuvântul" Nu trebuie confundat nici cu Spiritul, pentru că este pasiv (pasiv), în timp ce Spiritul este activ (activ) În această "oglindă" se vede Sfânta Treime și toate minunile veșniciei ("bogăția Majestății lui Dumnezeu"), care se înfăptuiesc "fără sfârșit și fără început" "Această înțelepciune a lui Dumnezeu este Fecioara veșnică / nu soție, ci castitate și curăție imaculată, și ea stă ca o imagine a Treimii Divine "* Cu toate acestea, împreună cu tot acest conținut considerat al primei reflectări în oglindă, Dumnezeu se vede pe Sine doar ca o ocazie de a deveni triun; iar în oglindă El vede numai bogăția Măreției posibile și minuni încă nerealizate El pare a fi cufundat într-o contemplație directă, mistică ("concentrare"), în care diferențele sunt doar împletite între ele și nu sunt cu adevărat contrarii "opuse"; motiv pentru care Boehme spune, de asemenea, că aici există doar trei acțiuni și nu trei "persoane", deoarece încă nu există o conștiință de sine reală aici (căci Trinitatea reală și conștiința de sine reală, adică gândirea, sunt concepte inseparabile) Nu există nici aici "proprietăți divine", căci proprietăți (sau "calități") pot exista doar acolo unde există altceva, opusul, datorită opoziției căreia calitățile sunt de fapt determinate Totul aici este încă ca doar niște reflexe goale de oglindă, lipsite de realitate Cu toate acestea, "reflecția" nu este încă o conștiință de sine reală, personală Conștiința ca "reflecție" este în cel mai bun caz ' Despre triplă viață a omului, Capitolul V Despre draga și nobila Fecioară a Înțelepciunii lui Dumnezeu și despre lumea îngerească, § / Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) "Acolo Capitolul V Spre deosebire de o jumătate de secol a dogmei insuflate a "materialismului dialectic" conform căreia conștiința este doar o "reflecție a realității empirice independentă de ea" (Lenin-Holbach) Philosophus Teutonicus Jakob DtMt doar conștiința de sine "amurg", "latent" De aceea Boehme crede că Fecioara Sofia stă în fața lui Dumnezeu ca un vis, ca în visul de dimineață al eternității, care Îi indică profetic ce poate deveni și pentru ce se poate mișca Întrucât Dumnezeu, într-o bucurie contemplativă liniștită, se vede pe Sine și minunile Lui, pe care Fecioara I le arată în oglindă, Voința devine poftă, ea vrea ca ceea ce vede El în oglindă să devină mai mult decât o imagine în oglindă - astfel încât să devină real, cum vrea artistul să realizeze chipul, imaginea care îi apare în suflet În același timp, nu numai Voința devine poftioasă, ci și Înțelepciunea - Sophia - se înclină spre ea și cere ca miracolele înțelepciunii să fie dezvăluite, deși ea însăși este toate aceste minuni În această unire a bucuriei contemplative și a dorinței, a imaginației și a dorinței, Natura veșnică se trezește în Dumnezeu, care acum se străpunge ca opusul Ideei Acest raport dintre Natură și Voință în Dumnezeu și Boehme îl asumă în asemănarea Sa - în om "Dar din moment ce ești creat din sămânța pământului în cuvânt ["PĂMÂNTUL ROȘU (Mesch) este foc și apă adunate din Matricea pământului prin cuvântul FIAT; dar când un om și-a îndreptat imaginația spre pământ, a devenit pământesc"] și a pus din nou trupul tău înapoi în mama ta, apoi a devenit același cadavru ușor de înțeles ca și mama ta Pentru Boehme este cert că un Dumnezeu lipsit de fantezie nu ar fi putut crea nicio lume Căci această lume, după viziunea lui Boehme, atât în natură, cât și în istorie, este pătrunsă de fantezie, i e prin acel principiu al "individuării", care se deschide într-o bogăție inepuizabilă de imagini individuale care nu pot fi dizolvate în niciun concept universal abstract Tocmai pentru că Dumnezeu este spirit, nu i se poate atribui numai "rațiunea" abstractă, ci și fantezia trebuie asumată în El ca prima manifestare spirituală a "Rațiunii" Prin urmare, fantezia autentică este întotdeauna pătrunsă și luminată de înțelepciunea Sa ' Mesch - germană - pământ roșu, lut Un joc bun cu cuvântul Mensch este o persoană Aurora, Ch XXI Cam a treia zi, § // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S Aici se cuvine, poate, să amintim și filosofia modernă, care de două secole, pentru prima dată în fața idealismului german Ivan Fokin Nașterea naturii eterne rezidă în voință Fiecare forță activă este conținută în voință (dorință) și imaginație și tot ceea ce se naște în această ființă, vine în cele din urmă din dorință și imaginație Aceasta este și baza "psihologiei" lui Boehme: voința rațională (mai precis, voința minții) este esența interioară a unei persoane, principiul personalității sale, iar fantezia este o activitate formativă, creativă, care, la fel ca voința, nu exclude, ci presupune rațiune și înțelepciune Fantezia este o completare necesară a voinței Numai că ceva abstract nu este de dorit, iar Boehme ridiculizează constant această "înțelepciune" abstractă a academiilor științifice Dar a dori și a simți adevărul este posibil doar într-o anumită imagine (imago), în Față, în Hristos "Dragul meu cititor, dacă vrei să înțelegi secretele înalte, atunci nu trebuie să vizitezi mai întâi Academia, să pui ochelari și să citești multe cărți învățate care pot fi găsite și studiate nu numai în universități Privat de Mintea Divină, toate acestea sunt prostii pe care mintea le caută în știința acestei lumi Nu este de mirare că nu găsește acolo nimic în afară de această lume în sine, și abia jumătate din ea, dar studiază, studiază, până când, în sfârșit, s-a săturat de mândria și ipocrizia lui, dobândind un grad academic de înțelepciune lumească ! Nu, caută doar Cuvântul și Inima lui Dumnezeu, întrupate într-o noapte întunecată într-o iesle, lângă un bou într-o grajdă Dacă îl găsești, îl vei găsi pe Hristos, adică Cuvântul în Tatăl, împreună cu Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt, precum și natura veșnică, lumea îngerească și paradisul! Atunci îți vei găsi mintea oarbă, care te conduce de atâta vreme, parcă beată Nu-ți distruge mintea cu gânduri înalte, cu gânduri și reflecții înalte nu vei găsi Fundația finală (Grund), - doar înclină-ți mintea și cu toată înțelegerea ta adâncește-te în iubirea și mila lui Dumnezeu, pentru ca în centrul lui Dumnezeu viața ta vei renaște din Cuvântul și Inima lui Dumnezeu și pentru ca Lumina Lui să strălucească în lumina vieții tale și să fii una cu El!"* Fichte și Hegel, au ajuns la acea poziție de netăgăduit și de nezdruncinat de atunci că doar "Spiritul" este un subiect care are "Rațiunea" drept predicat, și nu invers; întrucât doar subiectul gândește: conceptul de "minte" este de neconceput fără conceptul de Spirit, deoarece "conceptele" și "categorii" izolate nu gândesc, ci doar sunt gândite și, prin urmare, au nevoie de un Spirit care să le gândească Boehme spune același lucru despre latura spirituală a Înțelepciunii lui Dumnezeu după chipul Fecioarei Sofia Despre triplă viață a omului, Capitolul III Despre nașterea fericită a Iubirii și despre a șasea formă a naturii; despre dorința de bine și de rău și ce ar trebui să fie, § - // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p ) Philosophus Teutonicus Jacob meme Prin urmare, un act de voință este imposibil fără imaginație În același timp, voința trebuie să aibă întotdeauna un scop, dar un astfel de scop, care se bazează pe sine și, chiar fiind în viitor, este reprezentat de imaginația în prezent și "planează" în fața ei Voința trebuie să fie determinată de motive, iubire sau ură, speranță sau teamă, bunătate sau răutate, care constituie "Imaginația" Această determinare a voinței de către imaginație este atât de esențială încât principala diferență dintre personajele umane, dacă urmărim cu consecvență gândirea lui Boehme, este în ceea ce își plasează imaginația (sau în ceea ce își orientează dorința, cererea, voința, care este nedespărțit de imaginație) ) Oriunde este comoara ta, cea mai înaltă valoare a spiritului tău, imaginea ta spirituală și volitivă, acolo locuiește și inima ta - așa ceva spune Boehme, iar după el întreaga filozofie a idealismului german Fichte, Schelling și Hegel Și dacă omul este creat după chipul lui Dumnezeu, atunci în Dumnezeu, potrivit lui Boehme, trebuie să existe și - deja pe scara Eternității și Perfecțiunii universale - "prima-[starea]-starea" (Urstand) corespunzătoare Prin dorință și imaginație, așadar, "natura veșnică" latentă se trezește și străpunge în Dumnezeu, care nu poate fi înțeleasă ca un fel de "materie" în Dumnezeu, căci "natura eternă" este ceva Primordial, și nu un produs derivat Natura eternă în Dumnezeu, după Baader, este mai degrabă un fel de "putere spirituală (spirituală, spirituală)" - impersonală, altruistă, dar, cu toate acestea, după Boehme, exclusă de la unitate și o voință separată, care se manifestă în diverse căi în infinită putere de plinătate, într-o sursă vie de forțe, care se ridică într-un fel de infinitate de voințe speciale și private, din care constă întreaga umanitate în totalitatea ei Fiecare dintre forțele din natura eternă are propria sa voință și fiecare dintre aceste voințe este întotdeauna contrară celorlalte Viața s-ar dovedi a fi o singură luptă ostilă dacă toate aceste forțe vitale nu ar primi un Maestru blând, sub a cărui constrângere sunt forțați să fie și care să le poată rupe puterea și voința Pentru Boehme, totul este voință Și în Natură domină această Voință universală (adică rezonabilă); doar că aici este prezent doar ca un orb și "inconștient", ca un instinct natural al raționalității Odată cu "descoperirea" naturii eterne, apare o "întunecare", care formează opusul luminii pure, purei ІІVDN Fokin spiritualitate Totuși, această întunecare este o condiție pentru ca lumina să-și poată dezvălui strălucirea Mai putem spune: împreună cu natura eternă, grosul este opusul subțirii "Subtil" este idealitate simplă, spiritualitate pură "Grosul" (sau "dens") este natura, ca o condiție pentru ca "subțire" (adică spiritul) să primească viață și plenitudine, sucuri și putere Abia acum am ajuns la adevărate opuse și la adevărata revelație Boehme descrie astfel necesitatea opoziției pentru viață și pentru revelație Totul, toate lucrurile, nu numai pământești și "demonice", ci și cerești și divine, constau în Da și Nu Acest pasaj din Semnătură a fost frumos tradus și comentat de Herzen: "Totul iese din Da și Nu Da, luat în afară de negație, în afară de nu - odihnă veșnică, totul și nimic, liniște veșnică, libertate de orice chin și, în consecință, de orice bucurie, indiferență, liniște netulburată Dar da nu poate exista fără nu; este neapărat inerentă ieșirii lui din indiferență Nu, în sine, nimic, dar nimic nu este o dorință de ceva (eine Sucht nach Etwas) Da și nu - nu diferit, dar distinct; fără discriminare nu ar exista nicio imagine, nici o conștiință, viața ar fi o eternă nepătimire, o ieșire indiferentă; dorința înseamnă că există ceva după care tânjim Nu oprește strălucirea infinită a pozitivului, iar în punctul întâlnirii lor viața fierbe; este o inflexiune care reține dezvoltarea infinită pentru o certitudine finită Unitatea, acționând în diversitate, este cu siguranță dezmembrată și, dezvoltându-se în această dezmembrare, conștiința revine la o nouă unitate spirituală "Nu ar exista lumină dacă nu ar exista întuneric, sau dacă ar exista, atunci, care se împrăștie liber, ce ar lumina? Dar lumina ea însăși creează întuneric, angoasa indiferenței tinde spre distincție; pe aceasta se bazează nevoia eternă de a fi ceva (Etwasseinwollen); în această nevoie de scindare, se manifestă sinele (adică subiectivitatea) naturii Dezvăluind voința divină și veșnică, natura este produsul eternității liniștite; se formează, produce și dezmembrează pentru a fi conștient cu bucurie de sine Ceea ce conștiința exprimă în cuvinte, natura transformă în proprietăți Prima proprietate a naturii eterne este dorința necondiționată de a deveni ceva; a doua este o contraacțiune care oprește dorința, excesul, cauza suferinței și a vieții; a treia este sensibilitatea, conștiința de sine a proprietăților; al patrulea este focul, strălucirea, la care s-a ridicat distrugerea naturală și dureroasă a proprietăților anterioare; a cincea este iubirea; al șaselea este sunetul, publicitatea și înțelegerea proprietăților între ele; al șaptelea este esența ca purtător al personalității, ca subiect al celor șase proprietăți anterioare, ca suflet al acestora Filosoful teuton Jacob Ьёме felul se dezvăluie; natura dă limbajul tuturor; autoconturarea este un verb prin care un lucru își dezvăluie interiorul A fi doar înăuntru este insuportabil, interiorul se străduiește să fie afară Toată natura vorbește despre proprietățile ei și se arată Calitatea suferă (die Qualităt qualt sich ab) pentru a se elibera în unitatea universală; dar această înstrăinare este cucerită de iluminare, iar ceea ce era durere în întuneric înflorește în desfătare în lumină; tot ceea ce era frică, groază, tremur, va deveni un strigăt de bucurie, sunete și cântări " Voința eternă a unității este eternul Da, dar acest Da nu poate fi descoperit fără eternul Nu, care formează opusul acestei unități, punând diversitatea și diferența Și totuși nu putem spune că Da și Nu sunt separate unul de celălalt și reprezintă două lucruri paralele De fapt, Da și Nu sunt una, deși împărțite în două începuturi și formând două centre, sau principii centripete, fiecare dintre acestea fiind îndreptat spre sine Voința Eternă pornește de la sine, dar se "îmbrăcă" cu ceva "al său": altfel nu ar exista "imagine", nici "înțelegere", și toate forțele ar deveni doar o singură Forță impersonală, "Puterea oarbă" Înțelegerea, pe de altă parte, se bazează pe diferență și diversitate, în care o forță o vede și o testează ("încearcă") pe cealaltă Astfel, Unul nu are nimic în el ce ar putea dori, așa că trebuie să se împartă în două Nu se poate simți într-o simplă Unitate, ci doar într-un "doi" Acolo unde nu există contradicție, există un singur exod continuu, fără nicio intrare și întoarcere în sine b Natura în Dumnezeu ca rezultat al unui proces metafizic Astfel, pentru a se dezvălui lui însuși ca Dumnezeul viu, Dumnezeu trebuie să pună în Sine o opoziție veșnică Voința Divină trebuie, parcă, să pună deoparte voința antidivină (adică expirată, izolată de Unitate) ca o condiție pentru viața revelației sale Astfel, în Dumnezeu există două prețuri Întrebări teosofice sau întrebări despre Revelația divină, // Întrebarea III: Ce este dragostea și mânia lui Dumnezeu? Cum poate fi El un Dumnezeu mânios, gelos, din moment ce El Însuși este Iubire neschimbătoare? Cum pot iubirea și furia să fie același lucru? § - şi următoarele / Jakob Vbiipe Theosophische Fragen, oder Fragen von g ttlicher Offenbarung, / Citat din: Herzen, A Letters on the study of nature, A cincea scrisoare kwan fokin tra: vointa naturala si vointa spirituala Voința naturală poate fi desemnată în primul rând ca voință specială, ca voință de sine, spre deosebire de voința universală (care dorește Unul și Întregul), ca voință de Nu spre deosebire de voința da Scopul acestui proces de viață și revelație este ca voința naturală să fie supusă voinței spirituale ca mijloc al revelației sale Prima parte a acestui proces arată atitudinea opusă, chiar ostilă a naturii față de spirit; a doua parte, dimpotrivă, arată natura slujitorului voluntar al lui Dumnezeu și ideea formării Majestății (sau gloriei) lui Dumnezeu Procesul este și mai definit de cele șapte forțe de bază, "spiritele calitative" (sau "spiritele imprecise", Quellgeister), precum și "felurile naturii" (Naturgestalten), deoarece prin expresia "feluri (sau imagini) a naturii" Boehme înțelege forța formativă a naturii, prin care se formează totul în natură În aceste șapte forțe naturale, se disting două triplicități Prima triplicitate este negativă, întunecată, în care natura arată de ce este capabilă prin ea însăși, arată că, cu toată puterea ei, nu este decât o foame nesățioasă și o neliniște sălbatică A doua triplicitate este pozitivă, strălucitoare, în care natura și-a renunțat la independență și s-a transformat în lumină pentru formarea Armoniei eterne Al patrulea fel de natură, sau fulger, este mijlocul, adică trecerea de la întuneric la lumină Primul fel de natură este dorința autodirijată, care își dorește numai pe ea însăși Acest aspect este rece, dur, ascuțit, aspru, iar expresia sa simbolică este sarea Potrivit științificului Boehme o numește "contracție", adică contracarare sau compresie Așa este puterea severă, de sine stătătoare, întunecată, dorind să fie doar una și nu tolerează nimic în afara lui, ci atrăgând totul în sine, dorind să posede totul pentru sine, ca o persoană care are un caracter sumbru și rezervat, excesiv strict şi sever în raport cu tot ceea ce este în afara ei Al doilea fel de natură este dorința îndreptată spre exterior, mișcarea către diversitate; simbolul său este Mercur (sau Mercur) Din punct de vedere științific, acest tip se numește expansiune (sau "expansiune", după cum spune Boehme), adică tendinta de a se extinde, de a se raspandi in toate directiile Aceste două prime calități sunt direct opuse una cu cealaltă Unul este în exterior, celălalt în interior Unul vrea să se conțină și să conțină totul în sine, celălalt vrea Philosophus Teutonicus Jakob ѵsme acoperit şi reflectat în toate direcţiile Cu cât unul trage mai mult, cu atât celălalt trage mai mult Unul vrea să tacă, celălalt face zgomot și se înfurie Unul vrea să se ghemuiască în sine, celălalt vrea să alerge, să înainteze, vrea să zboare în depărtare și în spațiu Aceste forțe de luptă sunt indisolubile, nu sunt capabile să se părăsească, dar trebuie să lupte între ele Această luptă este în cele din urmă asemănată cu un fel de legănat, rotire a roții - o mișcare care nu își găsește sfârșit și nu duce la niciun scop Și apoi vine o anxietate și o teamă teribilă Această neliniște, această frică, este al treilea fel de natură care se manifestă atunci când nu se poate rămâne nemișcat și totuși persoana rămâne nemișcată Fiecare dintre cele două opuse tinde să meargă pe drumul său, dar nu se pot îndepărta unul de celălalt Vor să se despartă unul de celălalt, dar legătura lor este inseparabilă și continuă să persiste în dorința lor de a se mișca fiecare în propria lor direcție, în confuzie sălbatică, trăgându-se unul de altul ca într-un fel de frenezie "Frica" este aici o expresie senzual-figurativă, simbolică, folosită pentru a desemna o ceartă insolubilă, ceartă și tensiune, în care apare presiunea Acest tip de natură are și un simbol în sulf (Sulphur) Boehme numește acest tip "rotație", adică rotație ("rotirea roții") Astfel, prima triplicitate este contracția, expansiunea și rotația; totuși, această triplicitate este dizarmonică (adică, după Baader, este formată din trei unități), există o contradicție insolubilă pentru natură, deoarece natura nu este capabilă să elibereze și să rezolve chinul prin propriile forțe Această contradicție poate fi rezolvată numai prin intermediul a ceea ce este deasupra naturii, deasupra naturii și în afara ei - cu ajutorul lui Dumnezeu, cu ajutorul Libertății eterne Doctrina libertății a lui Boehme nu este o doctrină psihologică și etică a liberului arbitru, ci o doctrină metafizică a principiului fundamental al ființei Libertatea pentru el nu este o justificare a responsabilității morale a unei persoane și nu o reglementare a relației unei persoane cu Dumnezeu și aproapele, ci o explicație a genezei ființei și, în același timp, a genezei răului, ca un ontologic și problema cosmologică Esența cea mai interioară a naturii este indicația lui Dumnezeu și dorința de Dumnezeu, foamea și neliniștea, care nu pot fi potolite, potolite și consolate decât prin libertate Natura trezește o dorință timidă de libertate Pe de altă parte, libertatea Ivan Fokin natura dorește să fie revelată prin ea Dumnezeu este sfințenie și iubire, dar pentru ca sfințenia și iubirea să fie descoperite, trebuie să fie prezent ceva care dorește iubire și milă, ceva care vrea să fie eliberat de chinul ei Cu cât dorințele mai înalte, cu atât mai jos, și cele inferioare, cu atât mai sus "Focul, care este întristare (Angst), dorește blândețe și libertate în afara sursei, sau chin (Qual) și prinde izvorul apei; dar blândețea, adică sursa de apă, dorește ca corpul să fie liber și închis de foc Focul, pe de altă parte, se repezi constant spre apă, iar apa evită focul; căci dacă focul s-ar stinge deasupra, iar apa dedesubt, s-ar mai despica și moartea și nimicul ar veni în fiecare fântână; dar din moment ce focul este atras de apă și se așează în ea, el își păstrează viața și poate genera din nou din sine spiritul aerului pentru existența vieții Despre triplă viață a omului, Capitolul X Despre crearea tuturor ființelor și despre modul în care omul trebuie să caute și să se găsească, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P - ) "De aceea, cititorul ar trebui să se cufunde cu mai multă atenție în aceste scrieri profunde și să nu-și introducă voința mai profund decât este posibil pentru el: o persoană trebuie să se mulțumească întotdeauna cu conceptul său, pentru că în concept rămâne încă în materialitate, unde va nu greșește niciodată, oricât de adânc adus în spiritul lui Până la urmă, unuia i se dă mai mult decât altuia și singurul scop este ca fiecare să rămână în smerenie față de Dumnezeu și să se predea lui Dumnezeu, pentru ca El să facă în el voința și acțiunea după bunul plac Dacă faci asta, atunci se pare că mori în tine, pentru că nu vrei altceva decât Voia lui Dumnezeu, iar Voia lui Dumnezeu este viața ta Această Voință intră în sine chiar și în al miilea și explorează profunzimea Divinității cu toate minunile ei; ea introduce voia ta devotată în Fecioara Înțelepciunii Ei, ca să vezi toate minunile; dar tu însuți nu trebuie să-ți deduci imaginația din ea în minuni; de îndată ce vei face asta, vei ieși din Voia lui Dumnezeu, adică din libertatea eternă și te vei găsi prizonier al imaginației tale Amintiți-vă acest lucru, pentru că toată imaginația creează materialitatea; de aceea oprește-te sau nu-L vei vedea pe Dumnezeu De aceea, Hristos ne învață smerenia, iubirea, curăția inimii și mila (Matei, V, - ) și ne poruncește să căutăm Voia lui Dumnezeu și să ne predăm ei: căci în Voia lui Dumnezeu putem face totul! Nu propria noastră natură creează, ci Dumnezeu Însuși este revelat în noi, El este singurul nostru Țel adevărat, indiferent de minuni pe care le facem Căci niciun suflet uman nu ar trebui să spună sau să gândească: "Vreau să fac minuni" Nu, și nu poate fi Căci minunile sunt mai înalte decât natura noastră exterioară și vin numai din centrul naturii eterne, din numărul al zecelea, pe care creația nu este capabilă să-l atingă Dar dacă o creatură se predă Voinței lui Dumnezeu, atunci Dumnezeu face minuni în ea! Căci binecuvântarea Lui constă în a se descoperi pe Sine în cei slabi Filosoful teuton Iacov ѵёме Natura nu vrea să renunțe la sălbăticia ei la început, nu vrea să se supună Ideei Aici trebuie să existe o depășire, pentru că libertatea, spiritul, iubirea sfântă își radiază lumina în întunericul și "încâlcirea" naturii, din cauza cărora există un fel de șoc, intimidare, "groază" în întreaga natură Fulgerul, al patrulea fel de natură, este primul contact între spirit și natură, fulgeră în același timp ca o surpriză veselă și teribilă Fulgerul devorează grosolanul, întunericul, egoismul în pofta naturii Părerile asupra naturii par să slăbească, să se retragă din sinele lor și sunt complet îmblânzite Acceptă voința luminii, se predau complet luminii, ca și cum ar fi complet epuizați și doresc doar puterea luminii Fulgerul în sine este îngrozit și se transformă în lumină, complet albă și moale Aici, pentru prima dată, Boehme întâlnește contemplația, care apare în toate scrierile sale, și aici găsește cea mai profundă aplicație practică - astfel încât fiecare viață se naște de două ori, astfel încât calea naturii către lumină, către libertate să treacă prin "fulger" " (adică "foc aprins") "Căci împreună cu focul se înțeleg două lucruri, și anume libertatea în afara naturii și severitatea naturii, după cum vedeți în exemplul pietrei din care este cioplit focul: când este lovită partea ascuțită a pietrei, cea amară Înțepătura naturii este ascuțită și înfuriată la cel mai înalt grad, pentru că natura este dizolvată în ascuțire, iar libertatea apare ca un fulger Acest exemplu arată că acest lucru este adevărat; căci de îndată ce apare libertatea, ea mistuie întunericul şi de aceea ocrpoTă a lui Dumnezeu Tatăl este un foc mistuitor Căci de îndată ce fulgerul în ascuțimea lui smulge ceva esențial, îl absoarbe instantaneu, astfel încât natura să nu mai rămână "* căci cei puternici s-au împietrit în voia lor, nevrând să o trădeze lui Dumnezeu și bizuindu-se pe ei înșiși în propria lor inteligență Deci, voia lor se face în afara și în afara lui Dumnezeu și nu poate face nimic: și dacă acest "puternic" vorbește de la sine despre esența și voința lui Dumnezeu, atunci este doar un mincinos ignorant, căci nu vorbește din Duhul lui Dumnezeu și Will, ci de la tine, din înțelegerea ta, în care nu există decât îndoială! Toate disputele despre credința în "știința divină" provin din faptul că oamenii Îl caută pe Dumnezeu în propria lor voință și cunoaștere umană: oamenii vor să-L găsească pe Dumnezeu în propria lor voință, dar El nu este acolo, căci El locuiește numai în acea voință, care este cu totul, cu înțelegerea și cunoașterea Sa se predă complet Lui, - numai unei astfel de voințe El dă cunoașterea și puterea de a-și cunoaște Ființa - Despre tripla viaţă a omului, Cap X, § - Despre triplă viață a omului, Capitolul II Despre temelia părintelui etern, § / Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) kwan fokin Boehme repetă constant că toată viața se naște în frică, se bucură de libertate și se termină din nou în frică "Libertatea se atrage cu poftă în foc, căci dorința pătrunde în el; libertatea este ascuțită în foc și apare prin foc ca fulgerul, adică strălucirea și strălucirea Soarelui Această libertate sofisticată își dorește fericirea veșnică (adică puterea blândă, liniștită) " Prima triadă poate fi desemnată în mod condiționat ca "triplicitate întunecată" și poate fi contemplată ca ceva unificat, "început întunecat" (sau principiu) în Dumnezeu Dar poate fi desemnat și drept "începutul focului", deoarece în întuneric există deja foc, doar latent; este aprins de emisia de lumină în fulger, care este ca o scânteie lovită din fier cu ajutorul unei pietre "Focul" pentru Boehme este o expresie a voinței naturale, - o putere aspră, puternică, devoratoare, "lumină" - un început blând care hrănește iubirea și tandrețea Totuși, Boehme vorbește adesea și despre "focul ceresc", ușor și moale, fundamental diferit de focul sumbru, astringent și devorator "Și de vreme ce din veșnicie nu a existat decât numai Cuvântul și Dumnezeu era Cuvântul, atunci El este propriul Său Creator veșnic și, ca Cuvânt, trebuie să se vorbească din Sine, ca de la Creatorul Său: căci acolo unde este Cuvântul, există și un Narator care o exprimă Dacă tatăl său o vorbește, atunci Cuvântul este fiul său, rostit din centrul tatălui, iar tatăl din centrul său este numit "foc mistuitor"', iar fiul, fiind Cuvântul, este cunoscut și numit "lumina" de iubire", "smerenie", "smerenie", "curăție", "sfințenie", și întrucât așa este numit Tatăl Cuvântului în toată Scriptura, atunci ar trebui să luăm în considerare izvorul focului din centrul Tatălui, căci Tatăl și Cuvântul sunt una și există doar în imagini diferite: mânia și mânia împreună cu abisul iadului se găsesc,? cpg în centrul Tatălui, deci Sf Ioan spune: Totul este de la El și prin El, și fără El nimic nu s-a făcut" (Ioan, I, H)" Odată cu depășirea și iluminarea principiului întunecat anti-divin, începe o triadă pozitivă, bună și strălucitoare Ibid Capitolul IX Despre triplă viață, despre străduință și despre guvernarea perfectă a omului în această lume, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Ibid Capitolul I Despre originea vieții, precum și despre nașterea veșnică a Ființei Divine, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p - ) Philosophus Teutonicus Jakob hoeme "Înțelegeți-ne corect: din claritate, fulgerul de foc creează un al treilea fel în natură, pentru că creează o înțepătură amară din astringență și ferocitate iar în frică astringentă, un fag de sulf, în care cuibărește fulgerul și care este sufletul (sau viața veșnică) de feluri Atunci frica dă naștere din nou la dorință în sine, iese din durere, deși [în ea] nu există nimic care să-i poată scăpa; dar așa se întâmplă în centru, deși aici nu se mai numește "centru" Al patrulea tip este transformarea astringenței crude, când groaza fulgerului îi sperie astringența întunecată și cruzimea, astfel încât se înmoaie și, parcă moartă, este biruită, devenind sare, deși își păstrează dreptul de atracție astringentă Aceleași trei tipuri de natură întâlnite în triada întunecată (contracție, expansiune și rotație) se repetă în triada luminii, doar că acum au fost transformate "În centrul Fiului, din ascuțimea Tatălui, se naște o strălucire, care este o dorință prietenească de a transforma furia în iubire Căci atunci când esențele Tatălui sunt gustate în lumina blândeții, toate sunt trezite și reprezintă dorința de iubire, de mâncare bună, de creație blândă, de prietenie Și atunci vederea lui Mercur devine cu adevărat Cuvântul, care în centrul întuneric este durere și frică otrăvitoare, dar în puterea luminii - o sursă de bucurie, care emite voci, tonuri și sunete ca vorbirea vie, în contrast cu sunetele moarte în focul primului centru Sălbaticul, sălbaticul și cel fără formă au dispărut Viața a căpătat acum formă, măsură și graniță sau, după cum spune Boehme, totul de acum înainte este blândețe "Așadar, cele feluri de natură nu mai sunt numite "centrul" (Centram), deși în sursa lor îl conțin în sine, ci - Sulphur (Sulphur), Merciirius (Mercur) și Sal (Sare); căci spiritul Sulphurului este sufletul a feluri, deoarece conține foc în sine și întrucât frica generează în sine o altă voință, astfel încât feluri au în sine o voință veșnică, care le este specifică Căci această voință constă în a se înălța din cele patru feluri deasupra naturii și a aprinde natura cu focul, fiind astfel într-o putere teribilă, așa cum se vede la demonii care trăiesc în această voință, așa cum vom arăta mai jos Deci, aici este necesar să înțelegem același lucru pe care înțelepții antici l-au înțeles prin aceste trei cuvinte: Sulphur (Sulphur), Mercur (Mercurius) și Salt (Sal); deși nu toți ar putea Ibid Capitolul II Despre temelia părintelui etern, § - // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, ! : p ) Ibid Capitolul III Despre nașterea fericită a Iubirii și despre a șasea formă a naturii; despre dorința de bine și de rău și ce ar trebui să fie, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Zwan f KUH să înțeleagă lumina superioară, dar ei au înțeles-o suficient în lumina acestei lumi, ca în al treilea început, unde totul are aceeași semnificație și semnificație; pur și simplu nu au înțeles alte principii (Principia), altfel l-ar fi cunoscut cu siguranță pe Dumnezeu; de aceea, asemenea păgânilor, au rămas cu mintea în lumina acestei lumi, căci au descoperit sufletul de feluri în lumina puterii solare, dar al doilea început nu le-a fost descoperit Cunoașterea că sufletul este în legătură veșnică și că pe crucea naturii, cea mai primordială voință veșnică, se naște Cuvântul etern, care este creatorul și creatorul în natură, le este ascunsă până astăzi; dar timpul o va descoperi, căci așa este scris în semnul despre care vom vorbi în locul nostru Deci, mintea gânditoare are o descriere foarte clară a ceea ce sunt Sulful (sulf), Mercurius (Mercur) și Sal (sarea): căci Sul este sufletul și același spirit de sulf, care poartă în sine fulgerul focului cu toate ei forme Dacă însă în ea acţionează puterea şi lumina soarelui, când sufletul este în carne şi oase, atunci el creează ulei din duhul acru al sării cu razele sale prietenoase, aprinse de foc; așa arde spiritul sulfului și așa este lumina în esențe; din voința jalnică (angstliche) se naște mintea (Gemiithe), iar din roata esențelor, gândurile; căci puterea soarelui are și o minte care nu rămâne în frică, ci se bucură de puterea luminii " Triada luminii începe cu al cincilea fel de natură Aici forțele sunt concentrate în unitatea Înțelepciunii Boehme mai desemnează acest tip de natură drept dragoste duioasă, un spirit strălucitor al apei, sub a cărui stăpânire prietenească sunt acum adunate; vrăjmășia a dispărut, o forță se bucură de alta Își găsesc un gust unul în celălalt, curg în (inqualiren) - adică trec - unul în altul și se bucură unul cu celălalt, căci "descoperirea dorită" a avut loc Apa și spiritul, apa și lumina, sunt denumirile principiului prin care în natură durul și ascuțitul este tocit, înmuiat și transformat Al șaselea fel de natură este "sunetul (sau tonul) inteligibil" "Dacă centrul din Cuvânt se ridică din iubire în puterea luminii, atunci un fel îl ia pe celălalt foarte prietenos, căci prima voință este concupiscentă și creează centrul, așa cum sa spus mai sus despre furie Același lucru se întâmplă în dragoste, dar în loc de rezistență, totul merge conform acordului și dorinței reciproce Mai mult, dacă roata esențelor se întoarce în sunet (im Schalle), atunci s-a născut al șaselea fel, pentru că astringența și în ascuțimea iubirii își păstrează puterea fermă, severă, dar foarte blândă, și transformă al șaselea fel cu vocea, ton si sunet, pentru ca esenta in sunet sa auda esenta si impreuna cu esentele rotii in infectie (im Inficiren) sa guste, in pofta de dragoste mirosuri, cu pro Ibid Capitolul II Pe temelia părintelui etern, § - # Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p - ) Philosophus Teutonicus Jakob Röhme simte prin izbucnirea sursei, vede în lumină și astfel este forma vie a Spiritului, ieșind în toate formele ca viață, este mișcarea sentimentelor (vocilor) în esențe, produsă de sentimente (stelele) Forțele adunate în cea de-a cincea formă a naturii sunt acum scoase la iveală într-o izolare de înțeles, răsunând în sus și clarificându-se Astfel Boehme găsește deja în eternitate ceva ce corespunde vieții interioare a revelației în Dumnezeu Aici descoperă un "joc comun" (adică o simfonie) de sunete, tonuri înțelese, iar ceea ce se aude este transmis și în vizibil, figurile sonore comunică cu figurile luminoase Totuși, ceea ce pe pământ se numește tonuri, cântând și sunet, toate acestea sunt ceva aspru în comparație cu sunetele cerești pure și tandre, care se aud ca și cum sufletul s-ar juca în sine și ar asculta în interior sunete dulci, dulci (Coloseni, Sh , ) Urechea umană nu poate percepe sunetele cerești care răsună și cântă înaintea Domnului Dumnezeu în viața Sa interioară revelată Numai îngerii pot percepe ceva din asta Dar auzul sau percepția lor este condiționată de proprietatea lumii lor, de unicitatea locuinței lor Al șaptelea fel de natură este completarea Toate forțele și acțiunile anterioare sunt reduse aici la un singur întreg armonic Boehme numește acest al șaptelea și ultimul tip esențial (sau material, wesentliche), ceea ce înseamnă Înțelepciunea dezvoltată la realitate, viață și corporalitate Înțelepciunea, imaginea luată de Dumnezeu de la început în oglinda propriei Imaginații, pe care El dorea să o vadă ca pe ceva real, s-a împlinit acum Böhme o mai numește "corporalitatea lui Dumnezeu", Leiblichkeit (care înseamnă latura reală, exteriorul, periferia lui Dumnezeu), "Camera de zi cerească" (Saal), "Locuința lui Dumnezeu", "Casa Sfintei Treimi", " Raiul necreat", "Împărăția" "Așa este corporalitatea Naturii Divine, în care se află toate felurile din întreaga natură, iată cele șapte duhuri ale lui Dumnezeu, revelate ca șapte lumânări aprinse, imprimate la porunca unui înger în Apocalipsa; în timp ce cele șapte tunete din matricea întunecată de natură violentă el a poruncit să fie pecetluite și să nu scrie despre ele, căci dacă ar fi fost deschise unul câte unul, își vor revărsa minunile, pe care nimeni nu le-ar putea ști până când Ibid Capitolul III Despre nașterea fericită a Iubirii și despre a șasea formă a naturii; despre dorința de bine și de rău și ce ar trebui să fie, § - // Jakob Boehme, Despre viața tripartită a omului SPb : p - (Ufa, : p ) kwan fokin ele nu se vor împlini, până când a șaptea pecete va fi deschisă în Temario Sancto Atunci va suna al șaptelea înger și se va împlini taina Împărăției lui Dumnezeu Astfel, vă explicăm ceea ce spune Moise când afirmă că "Dumnezeu a creat cerul din mijlocul apelor" (Geneza, /, - ) " În același timp, o frumusețe inexprimabilă este inerentă acestui Rai necreat, "căci în Înțelepciune este esențialitatea tuturor esențelor divine, despre care nu avem nici limbaj, nici stilou să scriem aici" * Pentru a nu înțelege greșit această învățătură despre cele șapte tipuri de natură, este necesar să ne amintim întotdeauna că procesul descris are loc nu în timp, ci în eternitate, unde nu există o secvență temporală, ci Totul este într-un singur ciclu și fiecare tip separat de natură presupune toate celelalte, căci aici există o opoziție și interacțiune neîncetată În eternitate, în general, unul nu este în afara celuilalt, așa cum se întâmplă în relațiile noastre spațiale materiale, ci în eternitate unul este în celălalt, deși este diferit de acesta "Aici trebuie să avertizez cititorul să ia în considerare corect nașterea divină Nu trebuie să crezi că un spirit stă lângă altul, așa cum vezi stelele de pe cer una lângă alta; nu, dar toți cei șapte sunt unul în celălalt, ca un singur spirit; după cum puteți vedea despre o persoană: are multe gânduri diferite de acțiunea celor șapte duhuri ale lui Dumnezeu, care îi unesc trupul în interior; dar trebuie să recunoști (dacă nu ești nesăbuit) că fiecare membru al întregului corp are puterea altuia " Realitatea (spre deosebire de momentele abstracte) este aici doar al șaptelea fel de natură, și anume Ibid Capitolul V Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p ) Ibid Capitolul X Al creaţiei tuturor fiinţelor Și cum o persoană ar trebui să caute și să se regăsească, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Aurora, Capitolul X Despre testarea spiritului inexact în Puterea Divină, § // Yake b Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S Philosophus Teutonicus Jacob Reme totalitatea, Regatul perfect al Armoniei Dacă ni s-ar permite să privim direct în această Sferă, atunci am vedea doar al șaptelea fel de natură, sau Maiestatea lui Dumnezeu Orice altceva este ascuns Cu toate acestea, trebuie avut în vedere faptul că, dacă vrem să înțelegem această Armonie, atunci pentru contemplarea noastră trebuie să izolăm fiecare moment individual al acestei mișcări pentru noi înșine, la fel cum trebuie să acordăm atenție tonurilor și tranzițiilor individuale într-o piesă muzicală grozavă sau la poza Căci doar prin evidențierea tonurilor individuale, descoperim diferența în muzică de tonuri mai profunde sau mai înalte, mai puternice sau mai blânde (în pictură - culori mai închise sau mai deschise) În general, datorită acestui fapt, întâlnim disonanțe care se rezolvă miraculos într-o singură Armonie, care "nu pot fi exprimate în cuvinte" Tocmai această separare a momentelor individuale a realizat-o Boehme în doctrina sa despre cele șapte feluri de natură Tipurile de natură considerate aici (sau "forțe de bază", Grundkivifte) sunt aceleași forțe ale naturii care sunt prezente și în natura creată Potrivit lui Boehme, natura creată este un fel de "ramură" din necreat În general, natura creată în fundamentul ei final (oricâte legături intermediare ar fi) se bazează pe principii necreate Prin urmare, aici se obțin contracția, expansiunea și rotația De aici fulgerul și lumina, sunetul și tonurile cu figuri și culori, elemente ale lumii naturale, în care domină raționalitatea (expediența), izolarea și diviziunea Lumea naturală, fie că este creată sau nu, ar fi cu siguranță de neconceput dacă Dumnezeu ar fi doar un "spirit subtil" (dbnne Spiritus), așa cum i se pare deismului; sau dacă El ar fi doar un "concept pur" Dacă Dumnezeu nu ar avea puterea imaginației (fanteziei), dacă El nu ar putea simți, n-ar avea "senzoriul", pe care Newton l-a pretins și în El, sau dacă Dumnezeu, așa cum spune Boehme, ar fi doar omniscient, dar nu Atot- văzând, nu atot-auzind, nu atot-gustând, nu atot-simțind și nu atotmirosind Dumnezeu "Să nu credeți", spune Boehme, "că Dumnezeu stă și se mișcă pe cer și deasupra cerului, ca un fel de forță și calitate care nu are nici minte, nici cunoaștere a ceea ce este soarele în sine Nu Tatăl nu este așa: El este atotputernic, atotînțelept, atotștiutor, atotvăzător, atot aude, atotmiros, atotputernic kwan fokin un Dumnezeu care cântă, atotgustător, în sine blând, primitor, iubitor, milostiv și vesel, da, bucuria însăși Mai departe, această lume a naturii apare în desăvârșirea ei ca cerul necreat, ca Împărăția Majestății lui Dumnezeu și, în același timp, ca un prototip al măreției viitoare a creației, când va fi adusă la finalizarea ei În cele din urmă, ceea ce se obține este ceva despre care nu s-a putut spune nimic înainte, pentru că aparține deja procesului trinitar - Cuvântul viu al lui Dumnezeu ca Cuvânt al Puterii Prin procesul prezentat aici, este mediată auto-revelația Treimii reale și vii Cu toate acestea, nu putem părăsi procesul natural atâta timp cât rămânem în punctul său separat Desigur, cel mai dificil și în același timp cel mai convingător punct din acest proces este ceea ce poate fi numit, după Baader, "prima triadă negativă", și ceea ce Boehme numește "centrul naturii" (centrum naturae) Pentru o mai bună înțelegere a acestei expresii, trebuie amintit că prin Centrul lui Boehme el înțelege nu numai mijlocul cercului, ci în același timp întregul cerc în sine, nu un cerc matematic și nu un mijloc matematic, ci un astfel de cerc , al cărui mijloc este pretutindeni, este valabil în toate punctele, dominând și pătrunzând întreaga sferă Opusul centrului naturii formează centrul luminii și al vieții În Dumnezeu există doi centre și două sfere, dintre care, totuși, doar una, sfera strălucitoare, este deschisă celei din urmă, în timp ce cealaltă se află în cea mai profundă ascundere Ambele centre sunt repetate în creație Într-o parte a creației (cum vom vedea mai târziu), centrul întunecat și sfera întunecată ajung la revelație prin păcat, dimpotrivă, centrul de lumină se retrage Centrul naturii este, după Boehme, Primul în natură, acea ceartă primordială și conflict între forțe opuse, cu care începe viața și care nu mai aduce frică, tensiune, ezitare, rotație a forțelor, denumite fie "timide" întuneric", sau ca "foc neaprins", doar mocnind la bază ("în jos", im Grunde), eliberat doar de fulger de această anxietate și supus Aurora, Capitolul III O, binecuvântat, triumfător, sfânt Trinity, § //Jakob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M S Philosophus Teutonicus Jacob UtMt la un principiu superior, "lumină radiantă", pentru a găsi pacea în această supunere Boehme mai numește acest centruni naturae "roata naturii" (Naturrad), "roata vieții", "roata fricii" Prin aceasta el înțelege același lucru ca și apostolul Iacov, pe care Schelling îl considera foarte înzestrat să pătrundă în primele principii ale naturii și în primele izvoare ale vieții - ceea ce Iacov numește "roata nașterii" (Iacov, III, ) "Roata nașterii" înseamnă nu numai în general ciclul vieții și al forțelor vitale, care poate fi destul de comparat cu o roată care se învârte, care poate fi împiedicată și aruncată în dezordine prin păcat Roata nașterii într-un sens mai strict este roata venirii în ființă, a devenirii, primul cerc magic al vieții, care este începutul oricărei nașteri naturale și create și al venirii la ființă, prima mișcare care se învârte neliniștit, care este a mamei pântece și fundament pentru formarea vieții auto-producătoare Așa este roata ascunsă care arde Căci viața este foc În Boehme, imaginea înlocuiește imaginea, iar sub o altă imagine el desemnează aceeași imagine drept "rădăcina întunecată a focului", care nu devine niciodată flacără și nu se poate transforma într-un foc sălbatic care distruge viața și creează moartea, dar care este predestinat sau condamnat să rămână "latent", ascuns și supus unui principiu superior Ceea ce se numește aici "roata nașterii" poate fi numit altfel "vatra vieții", sau "mama și doica vieții" Cu toate acestea, "copilul", adică în anumite forme și imagini, viața care apare (ieșită din acest pântece întunecat al nașterii) este mult mai nobilă decât "mama", a cărei funcție și scop este exclusiv de a sluji Această roată fără oprire nu este numai în Dumnezeu, ca fundament al procesului etern al naturii; este la fel și în întregul Univers creat ("creatură"), în general în fiecare creație unică, în concordanță cu originalitatea acesteia din urmă În natură este foc, în lumea spiritelor și a sufletelor este dorința Printre filozofii antici, Heraclit deja în jurul anului î Hr a atras atenția asupra acestei "roate a Universului", vorbind despre "focul înconjurător", necruțător, neîncetat, grație "decolorării" din care a fost generat Universul Dar mult mai clar, de altfel, într-o mare și sfântă legătură, această roată a nașterii în toată creația este arătată de profetul Ezechiel, când i s-a permis să vadă chipul slavei lui Dumnezeu, despre care ni se spune capitolele I și X Ivan Fokin cărțile sale, despre chipul care joacă un rol atât de mare în teosofie În primul rând, profetul a auzit o furtună de noapte, a văzut un nor întunecat și în el însuși un "foc rostogolitor" furios, care se absoarbe "Norul întunecat" de aici ar trebui în mod evident imaginat ca fiind "împovărat de foc" și ca și cum ar fi unit cu focul învolburat într-un singur lucru În acest "foc care se rotește" avem în fața noastră "roata nașterii" a lui Boehme Focul și dorința sunt în principiu una și aceeași Cu cât puterea focului este mai nelimitată, cu atât devine mai dezirabilă și cu atât "devorează" mai mult în jurul său Și cu cât puterea dorinței este mai neîngrădită și nemărginită, cu atât devine mai "aprinsă" și "arzătoare", cu atât mai mult se transformă într-un "foc mistuitor și distrugător" Până la urmă, dorința se poate transforma într-un foc care nu mai poate fi "stins" Căci ceea ce este "foc" în exterior, este "dorință" în interior Prin urmare, din punct de vedere spiritual (sau sufletesc), roata nașterii (sau centrul natural) înseamnă "anxietatea dorinței" Această înțelegere a lui Boehme este în concordanță cu psihologia modernă, care desemnează baza interioară atât a vieții naturale, cât și a vieții mentale cu termenul "înclinație", deoarece dorințele sunt limitate la viața conștientă de sine Dimpotrivă, Boehme vorbește despre o "dorință oarbă" care este îndreptată atât spre interior, cât și spre exterior, aflată într-o continuă neliniște și care poate fi numită, cu anumite rezerve, "voința de a trăi" Căci dorinţa oarbă, nesatisfăcută de nimic, este "mama" oricărei dorinţe şi se vrea numai pe ea însăşi; vrea să fie "calmat" și "împlinit", într-un cuvânt, vrea viață Dorința este, de asemenea, baza pentru Ichheit, pentru sine, pentru aceea din noi, prin care ne separăm de orice altceva, ne concentrăm în noi înșine, poziționându-ne ca centru și excluzând orice altceva Egoismul se adună în sine, în același timp, dorind să iasă din sine și să se răspândească în diversitatea vieții, deși într-un mod independent Egoismul nu poate găsi satisfacție în niciuna dintre aceste mișcări și este într-o continuă neliniște Și numai atunci această durere se va potoli, când libertatea, înțelepciunea și iubirea vor pătrunde în acest Egoism Apoi devine baza de serviciu pentru viață și energia iubirii La urma urmei, nici iubirea nu există fără un eu puternic, fără un eu care se dăruiește, renunțând la sine și sacrificându-se Fără forța de legătură a Eu, fără Iness, puterea comunicată a iubirii însăși ar duce doar la o "imersiune" și "topire" nedefinită în nemărginit Philosophus Teutonicus Jakob utMt sensibil, mai precis, în abstractizarea "infinitului" Fără strictețea și ascuțimea lui Yachestvo, moliciunea și tandrețea iubirii s-ar transforma în sentimentalism plat și slab Viața este sănătoasă doar atunci când neliniștea Sinelui (împreună cu ascuțimea și severitatea sa, impetuozitatea și mobilitatea, foamea și setea) este supusă unor forțe și autorități superioare, datorită cărora se calmează mult timp și care servesc la hrănire și satisface acest Sine însuși Într-o stare normală, această neliniște a dorinței și a Sinelui este ca doar "neliniștea" pendulului unui ceas sau ritmul unui puls, pe care de obicei nu le observăm Căci doar, să zicem, în timpul unui fel de febră, îi acordăm atenție, când "focul" devine deosebit de vizibil Și aceasta, tocmai în acest sens, a înțeles dorința, sau focul, care a fost în fața ochilor Apostolului Iacov, când, într-o serie de instrucțiuni, ne amintește să ne ținem gurile închise și să ne ferim de păcatul defăimării, pentru un limba impură inflamată de o flacără infernală este capabilă să dea foc roții nașterii și vieții, să producă o tulburare la temelia naturii și la rădăcina vieții, precum și o emoție diabolică aprinsă în circulația forțelor oarbe, care se va răspândi în toată viața sufletească, pătrunzând în întregul suflet și circulația spirituală, ducând-o în confuzie, în "turba" În general, aici vorbim despre o astfel de "aprindere" care poate aprinde un "corp întreg", dacă ne imaginăm o persoană posedată ("turbocompresor") cu pasiuni oarbe Iar Boehme prezintă în fața propriilor săi ochi tocmai pofta și arderea de foc, văzând în centrul naturii nu numai baza vieții, ci și "temelia iadului" Pofta și focul, potrivit lui Boehme, sunt temelia iadului, precum și temelia vieții Aici, în mijlocul procesului teogonic, întâlnim posibilitatea răului Această problemă l-a pus pe Boehme atât de melancolic în primele sale lucrări Răul - ca și rău - nu poate fi absolut prezent în Dumnezeu În același mod, o persoană, ca orice altă creatură, nu poate fi în mod inerent rău Și totuși, originea și sursa răului trebuie încă într-un fel sau altul, într-un sens sau altul, să fie înrădăcinate în Dumnezeu, căci aici vorbim despre "posibilități" Aici este reprezentat acel centrum naturae în Dumnezeu, acea opoziție în Dumnezeu, acea voință naturală oarbă, împreună cu conflictul și tensiunea de forțe, care nu merge mai departe decât dezamăgibil Kwan pentru OKUH multă anxietate și frică și care, totuși, a apărut din unitate și este necesară pentru revelarea Unității și Iubirii În Dumnezeu, această voință întunecată este pentru totdeauna biruită și "aprinsă" de lumină și rămâne în baza ființei doar o tendință, care este ulterior biruită din nou Dimpotrivă, în creație există o viață "înfloritoare" Aici forțele pot fi în dezordine, deoarece există întotdeauna posibilitatea unei rupturi a legăturii de legătură, care, desigur, se poate întâmpla cu adevărat doar într-o creatură rațională, care, în dorință falsă, vrea să plaseze centrul exclusiv în sine , în loc să-l poziționeze în Dumnezeu - pe care atunci ceea ce este subordonat, el îl consideră ceva Superior, și ceea ce ar trebui să acționeze ca un serviciu, îl consideră dominant Prin urmare, apare pericolul vieții ca o creatură inteligentă să se bazeze pe o mediere falsă, negativă a forțelor pentru a ridica ceva care ar trebui să fie dedesubt Pentru o creatură care nu a căzut încă, acest moment periculos este un moment de alegere și de testare Și dacă o astfel de creatură, în loc să-și sacrifice egoismul abstract și să se definească ca un slujitor al lui Dumnezeu și al Luminii, se definește pe sine ca Domnul și se plasează în opoziție cu lumina, atunci există o întârziere și o inhibiție în procesul vieții Principiul superior, divin, principiul vieții, care ar fi trebuit să curgă liber în viața inferioară, creată, este acum reținut și împins la o parte Și atunci se instalează întunericul, pentru că o astfel de creatură, opunându-se luminii, vrea să creeze un centru exclusiv în sine, motiv pentru care se micșorează din ce în ce mai mult în sine, din ce în ce mai întunecat de aceasta, din ce în ce mai cufundându-se în sine, ca în un abis, deocamdată nu găsește nicăieri fundații și soluri Totuși, în măsura în care există întunecare sau întunecare, există și "combustie perversă" Căci, în măsura în care Sinele sau egoismul poftitor caută să iasă din abisul său și începe să se ridice pentru a-și întinde aripile întunecate, uriașe, în nemărginit, în măsura în care, datorită inhibiției și încurcării care au apărut în procesul vieții, se aprinde și este cuprinsă de o flacără din ce în ce mai puternică și mai sălbatică, învârtindu-se într-un dans rotund de scântei și infern devorant Acum "roata nașterii" arde, iar lumina reprimată de sus, a cărei radiație liberă este prinsă în nedreptate, își îndreaptă strălucirea judecătoare și pedepsitoare în această turbă Filosoful teuton Iacov ѵёме Roata nașterii devine acum, în sens strict, roata fricii În loc să fie biruită de lumină și de frica liniștită și de lupta forțelor, în loc să transforme neliniștea înfricoșată într-un simplu punct de trecere pentru nașterea superioară a vieții, frica (care ar trebui să fie doar un moment) este acum fixată și afirmată Această neliniște devine o stare continuă, o teamă continuă de naștere și o frică continuă de moarte, fără, totuși, să ajungă nici la nașterea efectivă, nici la moartea reală Baader numește aceasta "roata lui Ixion" Astfel, diavolul și iadul ies la suprafață atunci când triada negativă, în renunțarea ei la lumină, se actualizează într-o creație rațională, când începe să acționeze în falsă independență, în loc să rămână într-o ascundere de serviciu, latent, într-un potenţialitate simplă Acum înțelegem ce înseamnă Boehme când afirmă adesea în scrierile sale că cine vrea să-l urmeze trebuie să fie bine înarmat și că un astfel de cititor va vedea singur dacă a început serios să studieze Căci trebuie să trecem prin tărâmul iadului "Eu însumi am fost complet învârtit de mai multe ori și nici Dumnezeu, nici Sfânta Fecioară nu m-ar fi ținut acolo", adică înţelepciune Din nou și din nou, Boehme raportează că procesul de mai sus în Lucifer a devenit realitate atunci când s-a îndepărtat de Dumnezeu Lucifer și-a deschis centrum naturae în loc să-l încuie pentru totdeauna El a dorit să se ridice deasupra lui Dumnezeu și lumina sa s-a stins, a devenit un duh al întunericului, un spirit de foc teribil, un duh sulfuric urât mirositor și a fost aruncat afară ca un sperjur Același lucru s-a întâmplat cu Adam, deși nu în același mod ca și cu Lucifer Căci pentru Adam și urmașii lui există încă posibilitatea milei și ajutorului "O, copii ai bărbaților!" - Boehme exclamă adesea, - asta e grav! Iadul este foarte aproape, este în tine! Întoarce-te și caută noua naștere "O, copii ai bărbaților! Ia aminte deschide porțile păcii în inima ta! Deschide-le larg, ca să intre în ele Regele de onoare, Baader, Franz von Sammtliche Schriften în Bande Leipzig, - bd XIII, S Potrivit mitului, Ixion a fost un rege, pentru mândrie și vicii răsturnate în tartru de fulgerul Zeus Acolo a fost legat de o roată în rotație constantă, care s-a oprit când Orfeu a coborât în tartru Ivan Fokin marele Erou în luptă, Care și-a luat puterea de la Moarte și a spart Iadul în mânia lui Dumnezeu și a făcut Paradisul din lume O, exploratori înțelepți! Domnul își deschide fereastra pentru tine! De ce dormi în dorința ta de mulțime (Vielheit), care crește în furie (multipliciret)? Intră numai în renunţarea divină " * Centrum naturae este adesea descris de Boehme ca un triunghi de foc, plin de foc Acest triunghi ar trebui imaginat ardând complet întunecat, fără nicio flacără Acoperă aceleași trei puncte ca și roata nașterii Acest triunghi periculos rezidă în natura eternă a lui Dumnezeu, totuși, în Dumnezeu este învăluit și acoperit veșnic cu o flacără strălucitoare Acest triunghi există în fiecare creație, există în fiecare dintre noi Dar trebuie să ne străduim să ne asigurăm că Duhul este Domnul, astfel încât triunghiul să fie ținut ascuns, să nu iasă la lumina zilei, ca să nu izbucnească focul Atât în Dumnezeu, cât și în adevăratul creștin, acest triunghi trebuie să fie aprins de lumina și iubirea lui Hristos, de înțelepciunea, blândețea și smerenia Duhului Sfânt Despre semnătura lucrurilor, sau despre nașterea și desemnarea a tot ceea ce există, Cap XI Despre patima, moartea și învierea lui Hristos, § - // Jakob Bohme De Signatura Rerum, oder Von der Geburt und Verzeichnung aller Wesen, Cap XI, § - O altă denumire pentru centrum naturae este "șarpele vieții" (Lebenswurm), adică fiecare viață, fiecare mișcare vitală vine de la șarpe Șarpele (sau balaurul) înseamnă același lucru cu roata nașterii Privit obiectiv, șarpele este foc, care a fost observat de profetul Ezechiel drept "foc învolburat" (Ezechiel, , ) Subiectiv, șarpele este neliniștea dorinței Atâta timp cât șarpele se supune puterii luminii, slujește viața și anxietatea lui exprimă o astfel de opoziție, datorită depășirii și subjugării cărora viața realizează pacea și armonia adevărată cu ea însăși Atât sănătatea, cât și sentimentul de sănătate se bazează pe faptul că se ține în supunere o mișcare contradictorie, care, dacă i se oferă spațiu, distruge unitatea vieții și dă naștere stării de rău Dimpotrivă, dacă șarpele iese din starea sa legată și ascunsă, pătrunde în lumina zilei și dobândește o voință conștientă de sine, atunci va deveni rodnic, căci pofta, datorită fiecărei satisfacții, devine doar mai puternică și mai puternică comandă, adică chiar mai "pofticios" și "foame" În limbajul popular, o astfel de poftă, care captează întreaga persoană, se spune că este "răușită de un vierme" Aceasta denotă direcția voinței sale, înclinația ei, în care egoul său se manifestă în mod deosebit și în care el predomină Filosoful teuton Iacov ѵёме Boehme desemnează centrul naturii nu numai ca fundament al iadului, ci și ca fundament al mâniei lui Dumnezeu Prin mânia lui Dumnezeu înțelegem de obicei indignarea sfântă a lui Dumnezeu față de păcate Deși Boehme împărtășește acest punct de vedere, el își îndreaptă totuși atenția în principal către latura fizică a mâniei sau puterii lui Dumnezeu, adică totalitatea acelor forțe care, dacă sunt desființate, acționează distructiv și pernicios Întrucât natura eternă din prima triadă este opusul lui Dumnezeu, i e principiul anti-divin, atunci această natură este principiul puterii (pentru natură, focul, în măsura în care sunt pofticiosi și însetați, nu încetează niciodată să fie putere din această cauză), este chiar principiul al cărui caracter este "severitatea" și "fermitate", și care, prin urmare, formează opusul iubirii lui Dumnezeu, definiția esențială a lui Dumnezeu, întrucât El este Dumnezeu Dumnezeu ca Dumnezeu este Lumină curată, Bine clar și prietenie; dar în virtutea puterii Sale în centrul naturii, El este "un foc mistuitor" (Evrei : ) În Dumnezeu Însuși, în viața Sa interioară revelată, mânia ca atare nu apare niciodată Duritatea, severitatea în armonia întregului constituie o latență perfectă, ceva ascuns Întrucât Dumnezeu intră într-o relație cu lumea creată și păcătoasă, atunci apare separarea și Dumnezeu se descoperă într-un mod dublu, atât în iubirea, cât și în mânia Sa Ne putem aminti cuvintele apostolului Pavel: "Căci mânia lui Dumnezeu se descoperă din ceruri împotriva oricărei nelegiuiri și nelegiuiri a oamenilor, care înăbușă adevărul cu nelegiuirea" (Romani, I, ) Ne putem aminti și Epistola către Efeseni, care spune că prin natură suntem "copii ai mâniei" (Efeseni, II, ), ceea ce indică faptul că puterea mâniei și a furiei locuiește în noi Totodată, Boehme amintește de un heruvim din capitolul al zecelea al cărții profetului Ezechiel, care merge printre roți și adună cărbuni aprinși, pe care trebuie să-i reverse asupra Ierusalimului ca semn al judecății drepte asupra locuitorilor săi Cu toate acestea, Boehme subliniază întotdeauna că Dumnezeu este Lumină și că nu există întuneric în Dumnezeu găsește satisfacție pentru mândria și egoismul lui Și dacă acest "vierme" dobândește o dominație completă, atunci se transformă într-un dragon infernal întunecat sau, așa cum se poate numi, într-un vierme arzător și roade al iadului, pe care Scriptura la care se referă Boehme îl numește "nemuritor" {"Pentru viermele lor nu este va muri și focul lor nu se va stinge" (Isaia, LXVI, )) Ivan f OKUH "Acum vă puteți întreba: există și în Dumnezeu o rezistență între duhurile lui Dumnezeu? Eu raspund: Nu! deși arăt aici nașterea lor strictă, cât de strict și sever se nasc spiritele lui Dumnezeu și toată lumea poate înțelege marea severitate a lui Dumnezeu, totuși, nu rezultă de aici că a existat dezacord între ele "În Dumnezeu, toate duhurile se bucură ca un singur duh, și un duh îl îmblânzește și îl iubește neîncetat pe altul și nu este nimic decât bucurie și bucurie; dar nașterea strictă care are loc în ascuns trebuie să aibă loc în acest fel; căci așa se nasc viața, rațiunea și omnisciența și aceasta este o naștere veșnică care nu poate fi niciodată altfel " Întregul proces al naturii considerat până acum mijlocește revelația Treimii Am plecat de la Abyss (Ungrund), în care s-a mișcat Voința Această Voință a căutat și a găsit Oglinda (Ideea eternă), în care s-a văzut pe ea însăși ca pe o oportunitate de a deveni triplă în plenitudine infinită Cu toate acestea, în Dumnezeu nu exista încă o diferență reală, reală Întregul era doar într-un fel de magie, ca o simplă imagine în oglindă Pentru viață, pentru realitate și pentru desfășurarea reală, este necesară opoziția, iar această opoziție este natura eternă Este Voința veșnică, unită cu Ideea, cea care scoate din ea însăși Natura eternă și, prin aceasta, dobândește viața însăși, realitatea, certitudinea și calitățile În măsura în care voința veșnică se consideră stăpână asupra focului și asupra principiului puterii (primele calități), în măsura în care este Dumnezeu ca Tată Întrucât voința veșnică se consideră stăpân și purtător al principiului luminii, concentrând în unitatea sa plinătatea ieșitoare a puterii, ea este Dumnezeu ca Fiu Fără Fiul, Tatăl ar fi doar o "vale întunecată" Dar într-o explozie nesfârșită de revelație și iubire, Tatăl îl naște pe Fiul prin foc (al patrulea fel de natură), prin "fulger", Îl naște pe El ca Cuvânt al puterii Întrucât Tatăl este considerat izolat de Fiul, până acum caracterul său este ceva sever Fiul este ceva "moale", Inima Tatălui este iubire, lumină și binefacere Fiul întruchipează al doilea principiu și este, parcă, un paznic al Sfintei Treimi Căci numai atunci când Fiul dezvăluie al doilea principiu Aurora, Capitolul X Despre al șaselea spirit imprecis în puterea divină, § // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S ' Acolo Capitolul X Al șaselea spirit inexact în puterea divină, § Filosoful teuton Iacov ѵёме tsip, un curent poate intra în dragoste, întregul poate sta în focul curat și ceresc al iubirii El îl împacă pe Tatăl strict și furios, Îl face prietenos și milostiv Numai în unitate cu Fiul Său, Tatăl are dragoste și milă: căci în centrul Fiului nu este nimic altceva decât bucurie clară, iubire și desfătare Totuşi, Duhul purcede de la Tatăl şi de la Fiul; căci când lumina lui Dumnezeu se naște în Tatăl, atunci când lumina se aprinde în calitatea a cincea, Duhul iubitor, înmiresmat și înmiresmat înaintează Duhul este Voința veșnică, în măsura în care se consideră stăpân asupra începutului focului și luminii în unirea lor, și expunând, formând și formând o plinătate diversă în Fiul, confirmă nașterea Treimii "Duhul Sfânt este un modelator", El formează, formează și completează "Așadar, Dumnezeu este o singură ființă, inseparabilă, deși triplă în diferența de persoane; Un singur Dumnezeu, o voință, o inimă, o dorință, o plăcere, o frumusețe, o maiestate, o atotputernicie, o plinătate a tuturor lucrurilor, fără sfârșit sau început " Boehme vrea să spună că singura voință eternă care a acționat în Abis, prin natura eternă, se desfășoară într-o Personalitate absolută El aderă ferm la unitatea esențială Există un singur Dumnezeu, o singură Personalitate absolută Dar în Personalitatea Unică absolută există trei centre de voință, trei centre de revelație, trei surse de mișcare, pe care învățătura Bisericii le numește persoane sau ipostaze Până când ajungem la natura eternă, nu poate fi vorba de trei persoane sau centre Ele pot fi atunci privite doar ca posibilități în oglindă Ca centre, ele se deschid doar în natura eternă, care provoacă diferențe, datorită cărora fiecare dintre cele trei persoane primește, ca să spunem așa, propriul său scop special Astfel, potrivit lui Boehme, prin Natura eternă Dumnezeu devine viu și cu adevărat Triun Privat de natură, și în consecință și de fantezie, Dumnezeu este doar "rațiune pură", rațiunea formală, inteligența goală simplă, este pentru Boehme o ființă abstractă, în realitate și cu adevărat nu un "Duh viu" Fantezia nu putea De tribus pmcipiis, sau Descrierea celor trei elemente ale ființei divine, Cap IV Despre adevărata Natură eternă, § //Jakob Bohme Be-schreibung der drey Principien Gottliches Wesens, Cap IV, § kwan fokin a fi prezent în Dumnezeu dacă nu ar fi natură în Dumnezeu Și fantezia în forma sa ideală acționează ca un membru de legătură între spirit și natură În scrierile sale timpurii, Boehme consideră formele trinitare ca fiind destul de suficiente pentru auto-diferențierea divină și nu este încă capabil să înțeleagă dezvoltarea consecventă a acestor forme până la nucleul interior al Divinității În scrierile unei perioade mai mature - mai ales în lucrările "Despre alegerea milei" și "Mysterium Magnum" - Boehme cuprinde deja în Dumnezeu sursa oricărei dezvoltări, ultima fundație unică, ultima profunzime a tot ceea ce există , abisul Conceptul de creație A Conceptul de natură creată Conceptul de natură în Dumnezeu apare în Boehme în multe sensuri și este ambiguu El se joacă cu expresia Natura, la fel ca și cu cuvintele "Tatăl", "Fiul" și "Duhul", numind Natura (sau centrum naturae) acum toate cele șapte "specii naturale" ale lui Dumnezeu, apoi doar a șaptea dintre ele, apoi numai trei (sau patru) mai întâi Distribuția diferită a predicatului "natură" pe fazele procesului teogonic se datorează, evident, faptului că prin Natura Boehme înțelege corporalitatea lui Dumnezeu în general și întregul proces al Renașterii ca spiritual-corporeal, în dezvoltarea treptată a pe care nivelul dezvăluirii spiritualităţii şi corporalităţii se ridică constant o numeşte direct "corporalitate" (Leiblichkeit) Spiritul și natura sunt împreună în Dumnezeu, așa cum sufletul și trupul aparțin omului: "Așadar", spune Boehme, "dacă vorbim despre al șaptelea fel de natură, atunci vedem că corporalitatea este predominant conținută în ea, pentru spirit Numele complet al Mysterium Magnum: "Marele Sacrament sau Explicația Cărții Devenirii (în traducerea rusă a Bibliei, cuvântul grecesc "Geneza" este tradus ca "Ființă") Așa a înțeles Eduard von Hartmann acest concept bohmian al Natura "Singurul mod corect de a-l considera pe Boehme", spune Hartmann, "este că spiritul și natura (adică corporalitatea) la toate cele șapte niveluri ale procesului natural intra-divin pătrund reciproc la maxim și cresc și se dezvoltă mână în mână " - Harttanp, Ed Geschichte der Metaphysik Leipzig, S - Philosophus Teutonicus Jakob Vöhme incomplet fără corp; și nu există "minte" fără corp și nici spiritul nu există fără corp în sine Totuși, este important de înțeles aici că prin "corp" și "corporealitate" lui Dumnezeu, Boehme înțelege în niciun caz materia inertă "dată" empiric, ci ceva spiritualizat: "Esenţialitatea este în ceruri şi este puterea sau corporalitatea celor şapte duhuri ale lui Dumnezeu şi se numeşte trupul lui Dumnezeu, care nu poate fi atins cu mâinile " Astfel, "natura în Dumnezeu" și "corporalitatea lui Dumnezeu" sunt concepte variabile Și în acest sens, natura în Dumnezeu nu este în niciun caz baza posibilității Răului Căci corporalitatea lui Dumnezeu nu are nimic de-a face cu originea răului Este mai degrabă scopul și, în cuvintele lui Hankamer, "ființa proprie a procesului teogonic" În mișcarea voinței începe să se dezvolte distincția potențial inerentă în Abis După cum spune Boehme, Abyss trece de la "Temperatura" (adică Unitate) la "Separare" Scopul acestui proces de autodistingere a Abisului, când Abisul (de bază, Nimic) se grăbește spre "fund" (adică spre temelie, spre Ceva), este acela că Dumnezeu nu poate vrea nimic în afară de El, pentru că există nimic în afara lui Dumnezeu Dumnezeu, deoarece El înseamnă Dumnezeu, nu poate voi altceva decât pe Sine Iată din nou definiția lui Dumnezeu din Mysterium magnum: "El este Unul în raport cu creația, ca Nimicul etern; El nu are nici o bază, nici început, nici loc; Nu posedă nimic decât numai pe sine: El este Voința Abisului, El este în sine numai Unul: Nu are nevoie de nici spațiu, nici loc: din veșnicie în veșnicie Se generează în sine El este diferit și incomparabil cu nimic și nu are un loc special pentru locuința lui: doar Înțelepciunea sau Rațiunea veșnică este Locașul lui: El este Voința Înțelepciunii, Înțelepciunea este Revelația Sa Despre triplă viață a omului, Capitolul IV Despre al șaptelea fel de natură, ființă sau corporalitate De asemenea, despre cele trei Persoane în Divinitate, § //Jakob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, G S ) Ibid Capitolul V Despre draga și nobila Fecioară a Înțelepciunii lui Dumnezeu și despre lumea îngerească, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Hankamer, R Jakob Bohme: Gestait und Gestaltung Bonn, S Mysterium magnum, Capitolul Ce este Dumnezeul descoperit şi despre Treime, § Z^Cm Anexă la Nast, ediția, p Ivan Fokin Astfel, dorința Abisului se întoarce la conștiința de sine, la Sinele Absolutului ca persoană Voința veșnică "se înțelege pe sine" (fasst sich selber), așa cum spune Boehme Acest Eu, această Inimă în Dumnezeu, acest Centru în care se deschide Abisul, este Fiul În acest caz și în cazuri similare, trebuie amintit întotdeauna că conceptul de "Fiu" nu este singurul pentru Boehme care explică auto-înțelegerea lui Dumnezeu, deoarece pentru aceasta Boehme slujește întreaga Treime Astfel, Tatăl este Voința Abisului, Fiul este Sufletul, sau Inima, în care Tatăl se înțelege pe Sine, Spiritul procesului în mișcare care duce la această Revelație de Sine, "mișcând viața Divinului" După cum sa menționat deja în capitolele anterioare, Boehme contrazice destul de elocvent învățătura tradițională rațională despre Treimea Bisericii oficiale ca trei Persoane dispuse una lângă alta: "Căci Dumnezeu este Persoană numai în Hristos " Adevărata Treime constă numai în "Nașterea veșnică (Crăciun)", și acoperă doar "trei Proprietăți" (!) în Ființa Unică Este - pe lângă semnificația sa metafizică - doar o formă explicativă de discriminare în procesul Revelației intra-divine Singurul lucru, adaugă Boehme, este că Revelația are loc în Cuvânt, pentru că "mișcarea intra-divine" este "Spunerea" sau "Exhalarea" Boehme se referă aici la Evanghelia după Ioan Această desfășurare a Abisului prin cele trei "Proprietăți" ale lui Dumnezeu (reprezentate ca Forțe ale lui Dumnezeu exprimate psihologic - "Tatăl", "Fiul" și "Sfântul Duh") își găsește rezoluția în Auto-reprezentarea finală a întregii Zeități: în Imaginea lui Dumnezeu în care El Se vede ca într-o oglindă: în Înțelepciunea lui Dumnezeu, adică în perfectă Conștiință de Sine Y Mysterium magnum, Capitolul VII Despre Sfânta Treime și Ființa Divină § // Vezi Anexa la această ediție, p ) Poate fi comparat cu interpretarea lui Boehme a acestei propoziții despre prima Persoană din capitolul anterior despre Treime Această concepție boehmeiană despre Dumnezeu ca "Ochi" sau "Oglindă" universal indică în mod clar originea sa (evident indirect în lectura lui Boehme despre alchimiști și Paracelsus) din considerația iudeo-elenistă a înțelepciunii Cu toate acestea, în Boehme "conceptul" înțelepciunii lui Dumnezeu conține mai mult decât doar "Fiul"; căci "Înțelepciunea lui Dumnezeu" este o reflectare și o conexiune a întregului Proces al Trinității și înseamnă un fel de obiectivare a lui Dumnezeu (desigur, "obiectivizare" pentru Sine sau "înaintea Lui"), Baader a exprimat Relația de Înțelepciune în trei părți dezvăluire folosind imaginea periferiei unui cerc de-a lungul Philosophus Teutonicus Jakob Vöhme Toate cele de mai sus sunt un eveniment intra-divin, într-o anumită măsură, Revelația lui Dumnezeu în Sine Acesta este Sacramentul, Mysterium, care este "în afara naturii" Procesul, conform acesteia, este un proces etern, transtemporal, chiar dacă raționăm despre el cu ajutorul conceptelor temporale Boehme adaugă doar că cuvintele Evanghelistului Ioan "La început" înseamnă Începutul Etern în Voința Abisului până la pământ (sau "Jos", Grund): "În această scurtă descriere se află întreaga bază a Revelației divine și naturale în Esența tuturor ființelor Căci "La Început" (Ioan, I, ) înseamnă pretutindeni Începutul etern în Voința Abisului până la Pământ, în ceea ce privește Înțelegerea divină (Fassung), întrucât Voința din Centrul Pământului se înțelege pe sine ca fiind Fiind a lui Dumnezeu, și se aduce în forță și pornește din forța în Duh și în Duhul se modelează în percepția forțelor Deci chiar aceste forțe, care sunt într-o singură Putere, sunt Pra-ființa (sau Pra-starea, Urstand) a Cuvântului * Boehme a exprimat deja ceva similar înainte În special, în eseul "Despre întruparea lui Isus Hristos" ( ), el spune: "Începutul etern în Abis este Voința veșnică în sine, a cărei Ființă Primordială (Urstand) în sine nu cunoaște nicio creatură și în Spirit îi este dat să cunoască Pământul (Grund), pe care Abisul îl face în ea însăși și în care ea rămâne " Totuși, aici devine mai clară noțiunea de "Natura" ca Revelație a Cuvântului Datorită ideii formării intra-divine din Abis, Boehme a urmărit originea vieții până la "Inima" lui Dumnezeu însuși: de la voință la pământ (Grund), care ia naștere în mod esențial și necesar în Abis (Nefondat) ), au apărut toate mișcările Dar, în ciuda conexiunii emergente, aceasta a realizat și separarea de Dumnezeu a "lumii" (necesar fata de triunghiul pe care il contine Baader, Franz von Sămtliche Schriften în Bande Leipzig, - bd XIII, S Despre alegerea milei sau Despre voia lui Dumnezeu asupra oamenilor, Capitolul II Despre Originea Cuvântului Veșnic rostit al lui Dumnezeu și despre Revelația Puterii Divine ca Natură și Proprietate, § // Jakob Bohme De Electione Gratiae, oder Von der Gnadenwahl, oder dem Willen Gottes iiber die Menschen, Cap II, § "Despre întruparea lui Isus Hristos, Partea a -a Capitolul II Adevărata Poarta foarte venerata a Sfintei Treimi, Ochiul strălucirii (eterne) a vieții Despre Divinitatea din afara naturii, § Pean f OKUH al meu pentru ideea unui Dumnezeu "înălțat") Împreună cu revelația lui Dumnezeu, Care poartă în sine originea oricărei mișcări, Boehme procedează la rezolvarea problemei naturii, luând în considerare și derivând cursul dezvoltării revelației intra-divine spre exterior În Cuvânt, în Înțelepciune, voința conștientă a lui Dumnezeu ia ființă ca "Sinele abisului" (Selbheit des Ungrundes) Toate aceste concepte de tranziție, pe de o parte, se referă la Dumnezeu, la Abis ca fiind Cuvântul Său, Înțelepciunea Sa, combinația revelației Sale intra-divine și, pe de altă parte, ele acționează ca inițial ("inexacte") punct al diversității potențial conținute în Abis Din simpla "dorință", din voință, ia naștere o dezvoltare reală către finit: Nimic nu însetează Ceva, datorită căruia Unitatea interioară neseparată, care încă locuiește în Cuvânt, se dezvăluie într-o formă specială Contradicția "conceptelor" inițiale opuse, exprimate în propoziția "Nimic nu necesită ceva", Boehme încearcă să treacă în realitatea reală însăși Prin urmare, ca opus, nu se cere deja doar un "concept", ci și o "forță vie" opusă Cu alte cuvinte, logica organică vie a lui Boehme nu se mulțumește cu formalismul unui "concept" abstract-logic, ci necesită un concept speculativ sau Idei, după cum Hegel a exprimat mai târziu aceeași atitudine Și întrucât Natura îl atinge pe Dumnezeu însuși la un moment dat, Boehme vede o astfel de "forță" opusă (și totuși și "divină") în Natură "Forțele Cuvântului sunt Dumnezeu, iar Scientz sau atracția magnetică (Ziehen) este începutul naturii (Anfang der Natur) " Acest "Scienz" își are originea în Voința creatoare a lui Dumnezeu și devine astfel "originea Naturii": "Când dragul Moise descrie Crearea lumii, el spune: "Și Dumnezeu a zis: Să fie! (Geneza : ), și așa a fost Și apoi spune: "La început Dumnezeu a făcut Cerul și Pământul" (Facere, /, ); de asemenea în ev din Ioan (I, - ) este următorul: "Dumnezeu a făcut toate lucrurile din Cuvântul Său" Există o temelie profundă și un sens în aceste afirmații, pentru că din veșnicie nu a existat decât numai Dumnezeu în Treimea Sa în Înțelepciunea Sa Despre alegerea milei, Capitolul II Despre Originea Cuvântului veșnic rostit al lui Dumnezeu și despre Revelația Puterii divine ca natură și proprietate, § Philosophus Teutonicus Jakob hoeme cresc, așa cum sa raportat anterior, și în această Înțelepciune a locuit Scienz, adică Vorbirea, expirarea din sine, înțelegerea, formarea și introducerea în calități (Eigenschaften) "Înțelegerea" (Fassen) este Schuj\} și Scienz, adică Lust (Begierde) este începutul (Anfang) de la Temperature la Distinguished(tm) (Unterschiedlichkeit); pentru că fundația (Grund) este cuprinsă în întregime în ceea ce se spune în St Scriptura că "Dumnezeu a creat prin Cuvânt" Cuvântul rămâne în Dumnezeu și pornește de la El prin Scienz acestea prin Dorință, în împărțire (Teilung), care trebuie înțeles astfel: Scienz este veșnic în Cuvânt, căci se naște în Voință, în Cuvânt - ca Dumnezeu, și în Diviziune, i e în înțelegere - ca începutul naturii " Acest început al naturii se exprimă și în șapte tipuri de natură (specii naturae): "Primul tip de natură (Specia Naturae) este Tart (Herbe), adică înțelegerea [sau înțelegerea] de sine; formele sale care apar în această [auto]realizare interioară a ei sunt după cum urmează: I) În primul rând, Întunericul, pentru că apucarea (Fassung) ascunde liberul arbitru în Scienz; ) În al doilea rând, fermitatea, căci ceea ce este atras este dur și aspru; ) Al treilea Claritate', ) În al patrulea rând, Cold, adică calitatea focului rece; ) În al cincilea rând, fiecare Substanțialitate (Wesenheit) sau comprehensibilitate (Begreiflichkeit), care în Mysterio este numită cuvântul Sal (sare), adică Ascuțimea spirituală, Strămoșul-Ființă (sau Strămoșul-Sursa, Urstand) a mâniei lui Dumnezeu, precum și Strămoșul-Sursa Împărăției Bucuriei A doua specie Naturae din Scienz este Sting of Perception, i e este atracția însăși, din care provine sentimentul și receptivitatea Al treilea fel de natură în Scienz este frica, care apare în contradicție, astringență și amărăciune usturătoare Cel de-al patrulea fel de natură din Scienz of the One Will este Aprinderea Focului, în care Lumina și Întunericul sunt separate, fiecare după Principiul său" Al cincilea fel de natură în Scienz este adevăratul Foc al Iubirii, care separă în Lumină de Focul dureros, și prin aceasta se înțelege Iubirea divină în Ființă "Creat" (germană) Temperatur aici nu înseamnă de fapt "temperatură" în sensul obișnuit al măsurării exterioare a unui lucru în unități abstracte - "grade", ci o Unitate armonioasă în Dumnezeu Creatorul Despre alegerea milei, Cap III Despre introducerea scienzului de foc în imaginea naturii și a ființei; cum se pune Scienz în foc, ce este acesta și cum se naște multiplicitatea, § I- Ivan Fokin Al șaselea fel de natură în Scienz este Vorbirea în putere divină acestea Buze divine, Sunetul Forțelor, când Duhul Sfânt, în înțelegerea Iubirii, purcede sincer din interiorul Forței de înțeles, pe care ar trebui să o înțelegem ca Chipul lui Dumnezeu în om - în Cuvântul său Cel de-al șaptelea Tip de Natură în Scienz este în Forța divină Ființa concepută în interior (ingefaBte) a tuturor Forțelor, atunci când Sunetul (Schall), ca Cuvânt rostit, este îmbrățișat în Scienz în Ființă, adică O Ființă în care Sunetul se înțelege pe sine într-o Inteligibilitate clară " Astfel, din "jocul" opus a două voințe opuse în Dumnezeu, Boehme deduce o singură Substanță reală De aici rezultă concluzia care, ca principiu, pătrunde în întreaga sa filozofie: dacă dorința găsește o forță opusă, atunci din atracție și repulsie opuse, "apucare" (Ergreifen) și "scurgere" (Fiiehen), ceva "corporetic" trebuie să fie apărea Prin compactare (sau concentrare, Compactare) dorința devine "mai groasă" și "mai plină" Voința abisală în pofta ei de bază în sine este umplută și întărită, deși încă mai există doar "Nimic" "Divine "Să fie!" este dorința Naturii eterne, care înseamnă Fiat ("Să fie") de forțe, înțeles ca o unire (Compact) de proprietăți Deja în "Aurora" se poate simți generarea unei noi substanțe din două forțe intra-divine opuse, în orice caz, se poate vorbi de prima încercare a lui Boehme de a găsi o cale de ieșire din două paralele inițial aparent adiacente și independente una de cealaltă principii la un subiect-substanță autodistins, ca la Unitatea holistică organică spiritualizată "Acum întrebarea este: cum a venit Fiul tangibil din materia intangibilă? Ai o aparență a modului în care pământul și pietrele au apărut din intangibilitate Uite: adâncimea dintre cer și pământ este și ea intangibilă; cu toate acestea, calitățile elementelor dau naștere în ea în momente diferite cărni vii și palpabile, precum: lăcuste, muște și viermi Despre alegerea milei, Capitolul III Despre introducerea științei de foc în imaginea naturii și a ființei, § - Despre alegerea milei, Capitolul IV Despre Originea Creației, § Aurora, Capitolul XVII Despre starea jalnică și dezastruoasă a naturii deteriorate și despre originea celor patru elemente, în loc Philosophus Teutonicus Jakob Oyome Boehme numește acest rezultat Mysterium Magnum (Marele Sacrament), Centrum Naturae (Centrul Naturii), dorind să exprime Substanța Primară căutată a lumii ideale, care, bineînțeles, a cunoscut deja substanțialitate, raportată la cuvântul ca corp sufletului, dar tot nu îmbrățișează materia grosieră "Aceasta este acum lumea vizibilă externă, cu stele și elemente; totuși, acest lucru nu trebuie înțeles ca și cum anterior ar fi fost diferit într-o Ființă spirituală Pur și simplu a locuit înainte ca Marele Sacrament (Mysterium Magnum) în care toate lucrurile se află în jocul luptă al iubirii, în înțelepciunea, în formă spirituală în știința focului și a luminii; - nu în spiritele create, ci în Scienz-ul unui asemenea Inmodelung, în care Înțelepciunea se joacă astfel cu ea însăși Această Modelare singura Voinţă a apucat* * în Cuvânt, şi a dat liber Ştiinţei să iasă din singura Voinţă, astfel încât de acum înainte fiecare forţă să deducă pentru sine o soluţie în propria voinţă, în Scienzul eliberat, în forma după proprietățile sale " * Într-un anumit sens, se poate susține că Boehme (fostul Kant) a fost cel care a făcut prima încercare de așa-numita "construcție" (sau "modelare", Inmodelung) a materiei, "și prin aceasta a pus bazele conceptului a materiei și prin această încercare a reînviat conceptul de filozofie a naturii " Numai, spre deosebire de Kant, în această construcție, Boehme pur și simplu nu a luat în considerare "definiția forțelor" sfântă domnie a lui Dumnezeu, § - //Jakob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S În Scienz - i e sub forma unei "dorinţe de tragere" corespunzătoare unei "tarte" calitative atrăgătoare Sau înțeles (hat gefasset) în Cuvânt Despre alegerea milei sau Despre voia lui Dumnezeu asupra oamenilor, Capitolul IV Despre Originea Creației, § - Poate fi comparat cu definiția anterioară a "Marei Taine" (Mysterium Magnum) dată de Boehme în capitolul al doilea din De electione gratiae, : "Și chiar în această Scienz sau în dorința de inhalare (inziehenden Begierde), după cum s-ar putea spune despre Minte, își are originea Natura eternă, iar în Natură Ființa, înțelegem prin aceasta Ființa spirituală ca Mysterium Magnum (Marele Mister), adică a revelat Dumnezeu sau cum altfel poate fi exprimat ca o Revelație divină (Capitolul A Urstand-ului Cuvântului mereu rostit al lui Dumnezeu și a Revelației Puterii divine ca natură și proprietate, § ) Filosofia naturii, //Hegel, G W F Enciclopedia Filosofului stiinte Volumul M , P // Secţiunea Mecanica B Materia și mișcarea Mecanica finită, § , nota Ivan f OKUH atracția și repulsia, care aparțin domeniului reflecției, ca independente una de cealaltă"; nici nu a presupus materia ca ceva "gata făcut" şi "dat" înainte de manifestarea acestor forţe După cum vedem, dimpotrivă, Boehme a încercat să arate: cum curge materia din ele? b Creație și cosmogonie Procesul Creației, în conformitate cu înțelegerea lui Boehme despre Dumnezeu, nu este finalizat odată cu creația biblică a lumii: "Și astfel constat că nașterea naturii rămâne până în ziua de azi și se naște în același mod în care și-a luat începutul; și tot ceea ce urcă în această lume, fie că este vorba de oameni, animale, copaci, verdeață, iarbă, minereu sau orice altceva, totul urcă în aceeași calitate și imagine; și toată viața, fie că este rea sau bună, își are originea în același fel " Aici natura este înțeleasă ca "Părintele etern" într-un proces contradictoriu în continuă desfășurare "În această luptă sau luptă, Divinul se compune în genuri, specii și formațiuni infinit și inepuizabil diverse " Astfel natura nu este doar "trupul lui Dumnezeu", ci și Ființa Sa (Wesen); iar forțele care acționează în natură constituie Principiul creator (sau creativ) (Prinzip) al lui Dumnezeu Acesta este așa-numitul "panteism" al lui Jacob Boehme * Deja în Aurora, Boehme îi cheamă pe cei care cred în scrisoare: "Uite, orb, vreau să-ți arăt asta: du-te la pajiște, vei vedea acolo diferite ierburi și flori; vei vedea amar, acru, dulce acrișor, alb, galben, roșu, albastru, verde și tot felul de altele: nu cresc toți din pământ? Stau unul lângă altul? Și nu invidiază unul aspectul frumos al celuilalt? Dar dacă unul dintre ei s-ar ridica prea sus în înălțimea lui și s-ar ofi din lipsă de suc, atunci ce ar putea face pământul pentru el? Nu-i dă ea sucul ei ca și altora? Și dacă printre ei cresc spini și vine un secerător să culeagă secerișul, atunci Aurora, Ch XXV, Despre întregul trup al nașterii stelelor, adică întreaga astrologie, sau tot trupul acestei lumi, § // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S Aurora, Ch XI Despre al șaptelea spirit inexact în vulturul divin, § // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S Philosophus Teutonicus Jacob meme le taie împreună și le aruncă și sunt arse în foc; și diverse flori pe care le adună în hambarele sale Așa se întâmplă cu oamenii: unii au daruri și abilități diferite, iar unul este mult mai strălucitor în Dumnezeu decât celălalt; dar câtă vreme nu sunt secate în duh, nu sunt supuse respingerii: când duhul se usucă, nu este bun pentru nimic decât pentru lemne de foc Si ce zici de turcii de o calitate tarta si de paganii de o calitate de amar, ce-ti pasa de asta? Când lumina se aprinde în calități astringente și amare, strălucește și ea Dar tu, născut în căldură, unde lumina se ridică în apa dulce de izvor, vezi să nu te ardă căldura, pentru că o poți stinge Veți întreba acum: dar este drept ca neamurile, și evreii și turcii să stăruie în orbirea lor? Nu, dar vă spun: cum poate să vadă cel care nu are ochi? Ce înțelege bietul laic în acea confuzie zgomotoasă pe care preoții au ridicat-o în beție? Umblă în simplitate și naște în durere Acum veți întreba: dar a orbit Dumnezeu pe turci, evrei și neamuri? Nu; dar când Dumnezeu a aprins o lumină pentru ei, ei au trăit în pofta inimii lor și nu au lăsat duhul să-i conducă, iar apoi lumina exterioară s-a stins Dar nu s-a stins complet, astfel încât să nu se poată naște într-o persoană, deoarece o persoană este de la Dumnezeu și trăiește în Dumnezeu, fie în dragoste, fie în mânie Dacă o persoană lâncește de dorință, cum să nu rămână însărcinată în slăbirea sa? Dacă este încordat, atunci poate și naște Dar de vreme ce lumina exterioară nu strălucește asupra lui, nu-și cunoaște fiul, pe care l-a născut; când lumina va răsări în ultima zi, o va vedea Aici va spun un secret: a venit vremea ca mirele sa-si cunoasca mireasa; Ghici, prietene, unde este coroana? Până la miezul nopții: căci în mijlocul calității astringente se ridică o strălucire de lumină Dar de unde vine mirele? Din mijloc, unde căldura generează lumină și mărșăluiește spre miezul nopții, într-o calitate arătă, și acolo se ridică strălucirea luminii Ce fac cei care locuiesc spre amiază? Au aţipit în căldură, dar furtuna îi va trezi; mulți dintre ei vor fi îngroziți de moarte Ce fac cei de la Sunset? Calitatea lor amară vrea să se frece cu alții, dar atunci când gustă apa dulce, spiritul ei va deveni blând Ce fac cei din Sunrise? De la început ai fost o fecioară proastă; de la început ți s-a oferit întotdeauna o coroană; dar te-ai imaginat până acum prea frumos, trăiești cu alții "Dacă nu crezi aceasta, atunci deschide-ți ochii și du-te la copac și uită-te la el și gândește-te: mai întâi de toate, vei vedea întreg copacul ca un întreg; apoi luați un cuțit și tăiați copacul și gustați cum este; apoi vei gusta mai intai calitatea de tarta care iti va lega limba; de asemenea, reține și leagă împreună toate forțele copacului; atunci vei gusta din calitatea amară care dă mișcarea pomului, astfel încât acesta să crească și să se înverzească și să-și întindă ramurile, frunzele și fructele; atunci veți gusta calitatea dulce, care este foarte blândă și înțepătoare, pentru că devine înțepător de la tartă și amară Aceste calități Aurora, / Ch XI Despre al șaptelea spirit inexact în puterea divină, § - // Jakob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S - Ivan Fokin ar fi întunecați și morți dacă nu ar fi căldură în ei, dar de îndată ce vine primăvara și soarele ajunge pe pământ cu razele sale și îl încălzește, spiritul din copac prinde viață în căldură și spiritele copacului începe să devină verde, să crească și să înflorească Căci duhul se ridică în căldură, și toate duhurile trăiesc și se bucură de ea, iar între ele este dragostea inimii Căldura se naște în apa dulce prin puterea și impulsul calităților astringente și amare, dar au nevoie de căldura soarelui pentru aprindere, pentru că calitățile din această lume sunt pe jumătate moarte și prea slabe, ceea ce este vina regelui Lucifer, ca vei învăța când descrii căderea lui și crearea acestei lumi " Și deja destul de "panteist" vorbește în "Descrierea celor trei elemente ale ființei divine", / (ca, într-adevăr, în eseul următor "Despre viața în treime a omului", ) "Nu veți găsi nicio carte în care să explorați și să găsiți mai multă înțelepciune divină decât dacă mergeți într-o poiană înflorită, unde veți vedea, învăța și simți puterea minunată a lui Dumnezeu, este atât de asemănătoare cu această pajiște!" ♦ Astfel, natura sensibilă, care este al treilea dintre cele trei Principii fundamentale (Prinzipien), este realizarea celui de-al doilea Principiu, puterea divină; iar Dumnezeu Tatăl însuși, ca primul Început, este revelat în natură Imaginea lui Boehme despre natură este percepția creației, iar în această natură perceptivă el caută pe Creator Pentru această căutare, omul are nevoie de Lumina divină, adică în calitatea divină originară Așadar, în Mysterium magnum, , el spune că pentru a considera corect creația, nu este nevoie de nimic decât de "Lumina lui Dumnezeu"' "Dacă vrem să luăm în considerare cu adevărat Creația, atunci pentru aceasta nu avem nevoie decât de Lumina și Contemplarea divină Creația este destul de accesibilă de explorat și destul de ușor pentru sufletul iluminat'' Aurora, Ch IX Despre iubirea binecuvântată, primitoare și milostivă a lui Dumnezeu, § - //Jakob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S 'De tribus pmcipiis, sau Descrierea celor trei elemente ale ființei divine, Capitolul VIII Despre crearea creațiilor și ascensiunea tuturor plantelor: atât despre stele și elemente, cât și despre originea ființelor acestei lumi, § //Jakob Bohme Beschreibung der drey Principien Gottliches Wesens, Cap VIII, Marele Sacrament, Capitolul X Despre înțelegerea Cerului și a lumii exterioare, § / / Jakob Bohine Mysterium magnum, Cap X, § Philosophus Teutonicus Jacob Oyome Aproape același lucru a spus Boehme despre Cunoașterea Creației chiar mai devreme, în Aurorei, : "După propriile forțe, sunt la fel de orb ca oricine altcineva și nu pot face nimic; dar în Duhul lui Dumnezeu, duhul meu înnăscut vede prin toate, dar nu într-un mod durabil, ci când duhul iubirii lui Dumnezeu pătrunde în spiritul meu, nașterea sufletului și a Divinului devin o singură ființă, o singură înțelegere și lumină Nu sunt singurul așa, dar toți oamenii sunt așa, fie că sunt creștini, evrei, turci sau păgâni; în cine este iubire și blândețe, este și lumina lui Dumnezeu Sau ai spune nu? Iar turcii, evreii și neamurile nu trăiesc în același trup în care și voi trăiți, și folosesc puterea aceluiași trup pe care îl folosiți și voi, și au și același trup ca și voi și Dumnezeul vostru este de asemenea Dumnezeul lor Atunci vei spune: dar ei nu-L cunosc și nu-L venerează Da, omule dragă, laudă-te, ai dat lovitura, Îl cunoști, poate mai bine decât alții Uite, orb: acolo unde iubirea se înalță în blândețe, acolo se înalță inima lui Dumnezeu; căci inima lui Dumnezeu se naște în apa blândă a luminii aprinse, fie în om, fie în afara omului, ea se naște peste tot în centru, la mijloc între nașterea cea mai exterioară și cea mai interioară Și indiferent la ce te uiți, Dumnezeu este peste tot: în înțelegere, în lumea aceasta, constă în mânie, a fost aprinsă de diavol; iar în miezul cel mai interior, în mijlocul mâniei, se naște lumina, sau inima lui Dumnezeu, de neînțeles pentru mânie; și rămân fiecare pe tronul lui Spunând acestea, nu laud deloc necredința evreilor, a turcilor și a păgânilor, și mânia lor, și mânia lor față de creștini: nu, toate acestea sunt doar mrejele diavolului, care îndreaptă pe acești oameni spre mândrie, lăcomie, invidie și mânie pentru a aprinde focul iadului în ei; și nu pot spune că acești patru fii ai diavolului nu stăpânesc și în creștinism și chiar în fiecare om Acum veți spune: care este atunci diferența dintre creștini, evrei, turci și păgâni? Aici spiritul deschide atât porți, cât și uși: dacă nu vrei să vezi, rămâi orb În primul rând, diferența pe care Dumnezeu a stabilit-o întotdeauna și pretutindeni: cei care au cunoștință despre ce este Dumnezeu și cum ar trebui să-I slujească, pot, prin cunoștințele lor, să spargă mânia în dragostea lui Dumnezeu și să învingă diavolul; dacă nu fac asta, nu sunt mai buni decât cei care nu știu asta Dacă cineva, neștiind calea, sparge mânia în iubire, atunci este egal cu cel care a pătruns cu ajutorul cunoștințelor sale: cei care persistă în mânie și o aprind și mai mult în ei înșiși sunt și toți egali între ei, fie că sunt creștini, evrei, turci sau neamuri (Rom II, - ) Sau cum crezi că poți sluji lui Dumnezeu? Nu vrei să joci ipocritul cu el și să-ți înfrumusețezi nașterea? Eu cred că ești un înger frumos: oricine are dragoste în inimă și care duce o viață milostivă și blândă și luptă cu răutate și sparge mânia lui Dumnezeu în lumină, trăiește cu Dumnezeu și este un duh cu Dumnezeu Căci Dumnezeu nu are nevoie de nicio altă judecată, ci doar de acea creație care se află în corpul lui nu a fost despărțit de El, ci a fost sfânt, Mwai fokin cât de sfânt este Din acest motiv, Dumnezeu a dat legea iudeilor, pentru ca ei să se complacă cu sârguință în sfințenia blândă și iubirea, iar lumea întreagă să aibă în ei o oglindă pentru sine; dar când au căzut în mândrie și în loc de iubire au început să se laude cu nașterea lor și au transformat legea iubirii în ascuțișul mâniei, atunci Dumnezeu le-a mutat sfeșnicul și a vorbit neamurilor În al doilea rând, diferența dintre creștini, evrei, turci și păgâni constă în faptul că creștinii cunosc pomul vieții, care este Hristos, prințul cerului nostru și al acestei lumi, stăpânind în toate generațiile ca rege în Dumnezeu Tatăl, și oamenii sunt membrii Săi Și astfel creștinii știu cum, prin puterea acestui copac, ei pot ieși din moartea lor, prin moartea Lui, pentru El în viața Lui, și stăpânesc și trăiesc cu El; și prin această înțelegere a lor, prin noua lor naștere din acest trup mort, ei pot rămâne cu El în ceruri Și deși trupul mort este în mijlocul iadului cu toți diavolii, totuși omul nou domnește cu Dumnezeu în rai; iar pomul vieții este pentru ei o poartă puternică prin care intră în viață Îl vei găsi la locul lui mai detaliat Acum notează: Moise scrie că Dumnezeu a spus: să fie lumini în întinderea cerului, care să strălucească pe pământ și să despartă ziua de noapte și să creeze ani și vremuri etc Această descriere arată că primul autor nu știa ce sunt stelele, deși l-a înțeles pe adevăratul Dumnezeu; dar el a luat Divinitatea în inima Sa și a privit inima, care este inima și miezul acestei creații; iar spiritul i-a lăsat ascunsă nașterea moartă stelară și cea mai exterioară și l-a îndreptat doar către credință, spre inima Divinului Care este lucrul cel mai important, cel mai necesar pentru o persoană: căci, stăpânind adevărata credință, el pătrunde prin mânia lui Dumnezeu prin moarte în viață și stăpânește cu Dumnezeu Dar din moment ce acum, la sfârșitul acestui timp, oamenii poftesc mai puternic după rădăcina acestui copac, iar natura indică prin aceasta că timpul pentru ca arborele să fie expus este aproape, spiritul vrea să le arate această rădăcină și Divinul - să deschidă complet: și aceasta este Zorii și venirea zilei mari a lui Dumnezeu, când va fi restabilit ceea ce s-a născut din moarte și va înălța din nou la renașterea vieții"? ♦ Astfel, cunoașterea naturii pentru Boehme nu are nimic în comun cu "studiul științific-empiric al naturii" Așa-numitul "empirism științific (sau materialism)" nu oferă în general un răspuns satisfăcător formulării filosofice a întrebării esenței lumii fenomenelor Cunoașterea Naturii pentru Boehme înseamnă Cunoaștere-Dumnezeu, deoarece tocmai presupusa Cunoaștere-Dumnezeu este cea care exprimă doar dorința de a atinge Cunoașterea Esenței 'Aurora, Capitolul XXP Despre nașterea stelelor și crearea zilei a patra, § - // Jakob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S - Philosophus Teutonicus Jakob Hoehme emu al lumii pentru a percepe divina "Lumina Naturii" Prin urmare, Cunoașterea Naturii începe pentru Boehme numai odată cu realizarea realizării în Natură a Voinței divine "Uite: când Dumnezeu a spus: "Să fie lumină", atunci în forțele naturii, sau în cele șapte duhuri ale lui Dumnezeu, lumina a apărut; și atunci firmamentul ceresc, constând în cuvânt, în inima apei, a fost închis între nașterea înstelată și cea din afară, împreună cu cuvântul și inima apei; iar nașterea astrală este locul diviziunii și este pe jumătate în mânie Căci din această jumătate a mâniei se naște acum neîncetat nașterea moartă, iar din cealaltă jumătate, al cărei grad cel mai lăuntric ajunge la inima și lumina cea mai lăuntrică a lui Dumnezeu, viața se naște continuu prin moarte; și totuși nașterea stelară nu este două, ci un singur trup Când în două zile s-a încheiat creația cerului și a pământului, iar cerul a fost creat în inima apei pentru a se împărți între lumina lui Dumnezeu și mânia lui Dumnezeu, atunci în a treia zi s-au înălțat din nou prin spaima fulgerului focul (care s-a urcat în inima apei și a pătruns prin moarte, de neînțeles până la moarte) tot felul de imagini, așa cum era înainte de vremea mâniei aprinse Dar din moment ce apa, care este spiritul vieții stelare, a constat și în mânie și moarte, fiecare corp a fost format în conformitate cu ceea ce a fost nașterea în viață și mobilitate ' În acest proces de cunoaştere, voinţa umană se apropie de divin "Hristos spune: "Căutați mai întâi Împărăția lui Dumnezeu și toate celelalte vi se vor adăuga " Totul este în voință, căci voința dă naștere dorinței, iar dorința dobândește deja, deși ea însăși nu este nimic Nu, desigur că există o dorință, dar ceea ce este ea ne este ascuns, oameni buni Dacă o persoană de pe cruce ajunge la Piatră, atunci găsește unde, potrivit rațiunii, "nu este nimic"; căci ceea ce nu a fost creat din veșnicie nu este nici acum și nu știm despre el; știm doar despre ceea ce este, sau a fost cândva, deși nu este clar pentru noi, oameni, ci de la Dumnezeu în Înțelepciunea Sa veșnică Prin urmare, deși vorbim despre două regate, i e despre Împărăția lui Dumnezeu și despre Împărăția acestei lumi de parcă le-ai fi văzut cu vedenie trupească, nu ești surprins de aceasta, căci dacă Dumnezeu Se descoperă în om, atunci El locuiește în ambele împărății și vede cu dublă viziune (doppelten) În ciuda tuturor, această cale nu este prea dificilă, doar dacă mintea nu o caută în exterior Totul depinde de voință, căci voința externă trebuie să intre în interior, adică trebuie să se lepede, ca să zicem, să moară în afară și să nu trăiască acolo, deși, în realitate, continuă să rămână acolo, așa cum Dumnezeu trăiește și rămâne Aurora, Capitolul XXII Despre nașterea stelelor și crearea zilei a patra, § - kwan fokin în exterior, dar exteriorul în El este mort și incapabil să-L îmbrățișeze Așa este și cu tine, omule: cu sufletul tău locuiești în interior, dar voința sufletului tău s-a transformat din timpul lui Adam în exterior Prin urmare, dacă vrei să-l contemplești pe Dumnezeu și veșnicia, atunci transformă-ți voința în interior și atunci vei fi ca Dumnezeu Însuși! Căci într-adevăr ai fost creat în așa fel încât după voința interioară să trăiești pentru Dumnezeu și în Dumnezeu și după exteriorul - în această lume și fiind chipul și asemănarea lui Dumnezeu, posezi ambele împărății și explorezi toate lucrurile , dezvăluind ceea ce este ascuns și recâștigându-l în veșnicie, și vezi imaginea care i-a fost dată la naștere Este mult mai ușor pentru omul interior, în voia lui Dumnezeu, să cunoască temelia creației acestei lumi decât pentru omul exterior creația vizibilă: omul exterior știe mai puțin ceea ce vede cu ochii, atinge cu mâinile , aude cu urechile, miroase cu nasul și gustă cu gura, decât interiorul - fundația și originea exteriorului pacii Interiorul, deși vede creația în temelia ei, dar în exterior pare să fi murit, deși continuă să existe: căci în exterior trăiește pentru Dumnezeu, de dragul săvârșirii Sale de minuni, pentru ca Dumnezeu dezvăluie și realizează ceea ce se ascunde în lumea vizibilă Deci, afirmăm încă o dată: eternul constă în voință, voința dă naștere dorinței, iar forma voinței rămâne în dorință - aceasta a fost înainte de crearea acestei lumi: când Dumnezeu S-a mutat pe Sine în voia Sa, El dorința creată astfel încât să rămână în ființă, căci fără dorință nu putem ști nimic Deci, dorința (Begehren) este altceva decât voința (Willen), căci voința este separată de carne, iar dorința se străduiește să întruchipeze ceva Astfel, din eternul Nimic, unde era doar voință, a apărut ceea ce este acum și care nu a fost înainte Voinţa era Fecioara fără chip, deşi forma chipului era deja în voinţă; iar această formă a fost văzută de spirit și a întruchipat-o în forma în care noi cunoaștem imaginile acestei lumi Forma a inspirat spiritul să rostească miracole într-un mod vizibil - aceasta este matricea părintelui și spiritul acestei lumi, căci spiritul nu putea rosti altceva decât propria sa asemănare, deoarece încă nimic nu exista Astfel, v-am arătat ce este voința prin exemplul creației, căci "a crea" înseamnă a îmbrățișa (fassen) prin voință ceea ce este conținut în ea în formă; căci atunci când un arhitect dorește să construiască o casă, trebuie mai întâi să prezinte un model al structurii în testamentul său, apoi să construiască după modelul voinței sale Deci Duhul lui Dumnezeu a prezentat un model al asemănării Lui în voia Sa și a creat acest model în felul în care vedeți tot ce este creat în această lume; când Spiritul, prin intermediul cuvântului Fiat, a creat cu furie în prima zi a generației, adică apă și pământ, El a făcut în voia Sa chipul cerului, pe care l-a creat în a doua zi Când El și-a testat creația în a treia zi, El a poruncit să se ridice de pe pământ forme și imagini din esențe, adică copaci, verdeață și iarbă: acestea erau imagini ale esențelor dorinței Dar imaginea spiritului a fost încă ascunsă (deși era deja în existență) până în ziua a patra, adică zile fără Soare, când roata naturii s-a întors în dorința voinței Despre viața în treime a omului, Cap X A creaţiei tuturor Philosophus Teutonicus Jakob ѵ?me * Ceea ce creează Dumnezeu indică faptul că El produce viață în afara Lui, că El Își opune într-o relativă independență lumea spiritelor și în același timp lumea naturii ca o condiție și o condiție prealabilă pentru lumea spiritelor Dumnezeu creează lumea într-o libertate perfectă Crearea lumii este bucuria voinței Sale El, ca să spunem așa, nu este obligat la aceasta, chiar dacă activitatea creatoare coincide cu esența Sa, care este iubirea Când Dumnezeu a încheiat actul din ziua a cincea, Boehme spune: "Pământul a fost luminat de lumină interioară și exterioară" și imaginile înțelepciunii divine s-au repezit una la alta "în joc" și în aspirația pasională a "iubirii sfinte" Această lume era un paradis, care nu consta în cele patru elemente separate, ci în "elementul unic" Aceasta a fost "Plăcerea divină" sau Paradisul care Îl întruchipează pe Dumnezeu (ca Spirit) în Elementul Primar pur și clar Cele patru elemente din Paradis erau încă inseparabile și identice unele cu altele, asemănătoare eterului Toți cei de acolo doar "se joacă unii cu alții", în pace și armonie, "ca copiii într-o zi de mai" Dar principalul lucru este că în paradis fiecare persoană individuală se străduiește să exprime Înțelesul Divin universal Dragostea unește diversitatea paradisului în formarea Duhului Născute în "materialul" eteric plutitor al Elementului Primar, creațiile trec una în cealaltă într-un dans jucăuș și într-un "joc de culori" schimbător; și totuși fiecare rămâne la fel ca a fost Căci din veșnicie, de la Dumnezeu, viața s-a manifestat și în ea se desăvârșește voința de a exista a creaturilor, ca mijloc de realizare a Semnificației eterne atot-una Viața se termină în individ, necunoscând moartea, căci nicio confruntare nu supraviețuiește până la capăt și "nu trăiește" nicio voință, în afară de împlinirea voinței lui Dumnezeu Prin urmare, în Paradis, viața "luminează" complet fără umbra morții Astfel, imaginea misticului, i e concepebil în imaginație (Imaginația), paradisul metafizic și în același timp "cosmic" la Boehme corespunde stării de "om ceresc" Această lume cosmică încă pură este caracteristică vieții unei persoane pure, în această lume Marele-Om are "Regatul Bucuriei Eterne" Dimpotrivă, omul căzut, ca și îngerul căzut, este lipsit de această Împărăție Prin urmare, potrivit lui Boehme, intenția lui Dumnezeu este sentințe, § - // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p - ) Pean Fokin Viziunea omului a constat în faptul că El a vrut să creeze un Înger, care inițial a fost Adam, care trebuia să dea naștere unor creaturi asemănătoare lui, iar în timp Regele lor urma să se nască - creat dintr-un corp uman - și să posede Regatul nou-născut al acestor creații, "în locul lui Lucifer corupt și exilat "Și vă oferim o cunoaștere profundă a căderii grele a lui Lucifer, care și-a întors voința în matricea de foc din centru, îndepărtându-se de voința minții veșnice, îndreptată doar spre inima lui Dumnezeu La rădăcina tincturii, adică în matricea focului, a dorit să stăpânească peste inima lui Dumnezeu Deoarece iubea puterea aspră a focului mai mult decât blândețea într-o beatitudine liniștită, a fost aruncat înapoi într-o matrice întunecată, într-o minte îndurerată și în scufundarea morții Pentru a satura mintea extrem de interesantă și a-i satisface curiozitatea la întrebarea: "Ce l-a determinat pe Lucifer să facă asta?" - lăsați cititorul să reflecteze asupra matricei părinte Acolo va găsi tot felul care poate fi explorat în toată natura Apoi va găsi Tart, Furios, Amar, Întunecat, Acru, Înțepător, Invidios: toate acestea se aflau în centrul părintelui în astringență întunecată înainte ca lumina să se aprindă Când Dumnezeu a avut voință în Fiat și a vrut să creeze spirite, a fost ca și cum Dumnezeu i-ar fi spus părintelui celui de-al treilea început al acestei lumi: "Să fie orice fel de fiare, pasăre, pește și târâtor, fiecare după felul lui" (Geneza : ) Înțelegeți, după natura fiecărei esențe, există un corp și, de asemenea, o ființă în corp, care este spiritul său În mod similar, cu spiritele înalte: din matricea eternă a tuturor esențelor au apărut spirite (care în raționamentul nostru pot fi numite "nenumărate") Așa cum v-am prezentat șapte tipuri de centru al naturii eterne, unde fiecare specie, sau din fiecare sursă, spiritele au apărut după diferite esențe și proprietăți, fiecare după felul său și au examinat matricea Atunci vei cunoaște în curând voința acceptată a lui Lucifer - ce este ea în sursa ei și cum și-a imaginat creația (transferată) imaginea, închipuită) în matrice și a zăbovit acolo, deși Dumnezeu a creat toate spiritele în lume Căci tinctura de bucurie prietenească a strălucit din toate spiritele și inima lui Dumnezeu a strălucit înaintea lor, în care trebuiau să-și imagineze (imaginiren) ), și în Cuvântul Domnului să-și atragă voința și puterea și au văzut că Cuvântul Domnului era în centru, ca o a doua naștere din centru, și s-au născut din esențele marelui izvor, din firea veșniciei, apoi au disprețuit smerenia, din care dragostea și lumina vor fii născut și dorit în izvorul focului cu putere severă de a stăpâni smerenia, pentru că matricea de foc dorită să conducă Altfel nu putem ști cum a fost creat Lucifer în a patra formă Philosophus Teutonicus Jakob Hoehme matrici; căci mânia și dragostea se opun acolo, iar în dispută și opoziție, lumina cucerește și captivează întunericul Dumnezeul veșnic în Treime, din Sine a creat toate lucrurile prin Cuvântul Său veșnic Boehme condamnă noțiunea de "Creație din nimic" în sensul obișnuit al acestei expresii Dimpotrivă, el afirmă Creația într-un sens diferit, crearea acestei lumi de către Dumnezeu nu din "materie străină", nu dintr-o sursă străină lui Dumnezeu, ci din a Sa Din timpuri imemoriale, Dumnezeu a hrănit în Sine mijloacele pentru creația Sa El a născut lumea din natura veșnică, în care există o mulțime nenumărată (plinătatea) de forțe și din înțelepciunea veșnică, în care se află o mulțime nenumărată de gânduri Înainte de crearea lumii, El a văzut-o în reflectare, ca într-o oglindă, văzând în veșnicie ideile atât ale îngerilor, cât și ale sufletelor, dar nu ca creații, nu în realitatea creată, ci văzând oamenii în această oglindă, "ca umbrele " Întrucât observarea empirică a fenomenelor vizibile ale naturii nu potolește setea de cunoaștere a lui Boehme, care este îndreptată către Absolut și Esențial, el folosește secțiunea filozofică Despre viața în treime a omului, Cap IV Despre al șaptelea fel de natură, ființă sau corporalitate De asemenea, despre cele trei Persoane din Dumnezeire § - // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p - ) Vezi și: Aurora, : Ch IV Despre crearea sfinților îngeri Ch V Despre alcătuirea trupească, ființa și proprietatea îngerului Ch VI Cum îngerul și omul sunt asemănarea și chipul lui Dumnezeu Ch VII Despre regiune, loc, locuință și, de asemenea, despre domnia îngerilor, așa cum a fost la începutul după creație și cum a devenit așa cum este Ch VIII Despre întregul trup al regatului îngeresc Mare secret Ch XII Despre nașterea și venirea sfinților îngeri, precum și despre domnia, rânduiala și viața lor veselă cerească Ch XIII Despre căderea teribilă, jalnică și dezastruoasă a împărăției lui Lucifer Ch XIV Cum Lucifer, cel mai frumos înger din rai, a devenit cel mai josnic diavol Casa șanțului muritorului Ch XV Cam al treilea tip, sau imagine, al principiului păcătos din Lucifer Ch XVI Despre al șaptelea fel, sau imagine, a începutului păcatului în Lucifer și îngerii lui Despre tripla viață a omului, : Cap V Despre draga și nobila Fecioară a Înțelepciunii lui Dumnezeu și despre lumea îngerească Ch VI Alte Porți ale lumii, precum și Paradisul Ch IX Despre tripla viață, despre efort și despre guvernarea perfectă a omului în această lume Mysterium magnum, : Cap IX La căderea lui Lucifer, împreună cu legiunile sale; Ch XXSH Cum a chemat din nou Dumnezeu pe Adam și pe Eva sa, când au intrat în păcat și deșertăciune, trezindu-l pe Ens în șarpe și a pus asupra lui povara grea a acestei lumi Pean Fokin pe natura materială și ideală El distinge între naturile "senzuale", "cu patru elemente" (sau "materiale") și "eterne" "Materialul" pe care îl consideră ca "asemănarea" faptei lui Dumnezeu Dimpotrivă, natura eternă este totalitatea forțelor care acționează În același timp, natura "materială" și "ideală" formează o unitate "vie" care se distinge în sine: "Nu există un singur lucru în natură care să fi fost creat sau născut; în aparență, numai forma interioară a lucrurilor este revelată în exterior, pentru că interiorul se străduiește în mod constant pentru revelație, așa cum o cunoaștem în puterea și imaginea acestei lumi, și cum ființa solitară cu generația ei a fost revelată în dorință, după asemănarea ei, și cum se dezvăluie în atâtea forme și forme, așa cum vedem în stele și elemente, ca în creații și în flori și ierburi " Boehme subliniază în mod constant caracterul relativ al perceperii naturii materiale ca un fel de pildă și asemănare a Naturii ideale Pe de altă parte, el încearcă să interpreteze "natura" "obiectiv" dată în simțuri în totalitatea ei ca "corpul lui Dumnezeu" vizibil Cuprinzând natura nu ca o stare a materiei odată creată, ci ca un "Părinte etern", care își produce creațiile într-o luptă, într-o luptă de elemente și calități, imaginea sa despre natură capătă o dimensiune mai dinamică "Dacă nu ar exista confuzie în natură, atunci odihna veșnică ar fi în ea; și atunci nu ar fi deschis Natura devine deschisă în luptă (Streît) " "Înțelegem că în afara naturii există liniște și pace eternă, adică Nimic; și înțelegem că în eternul Nimic se naște Voința veșnică de a produce Ceva, pentru ca Voința să se regăsească, să o simtă și să o vadă; căci în Nimic Voinţa nu este deschisă pentru sine " Deja în Aurora, Boehme vorbea despre natură ca fiind "chin și furie astringentă, amară, de foc, trosnitoare și arzătoare": De Signatura Rerum, Cap I Că tot ce se spune fără cunoaștere și semnătură despre Dumnezeu este mut și nesăbuit; și că semnătura Ființei tuturor ființelor se află în sufletul uman, § De Signatura Rerum, Sar P Despre contradicție și luptă în esența tuturor ființelor, § De Signatura Rerum, Cap II, § Philosophus Teutonicus Jakob Oemv "Dar când puterea acestui spirit încetează, atunci focul aprins nu mai poate servi vrăjitorului Căci focul mâniei din natură nu este în prezent casa puterii proprie a diavolului, pentru că dragostea este ascunsă în centrul focului, iar Lucifer cu îngerii săi zace captiv în focul exterior al mâniei până la judecata lui Dumnezeu, când primește focul mâniei, despărțit de iubire, într-o baie veșnică pentru sine și, fără îndoială, va spăla capul vrăjitorilor ei cu el acest spirit spiritual era legat de Divinitatea în natură și nu se putea calitatea împreună cu ea ca ceva una: și așa s-a repezit din trupurile diavolului în firea lui Dumnezeu, ca un ucigaș și un hoț care vrea să omoare totul, și să ruineze și să-și supună puterii și să aprindă toate cele șapte duhuri din natură; și atunci nu a fost decât un chin astringent, amar, înfocat, trosnet și arzător și furios Focul mâniei lui Dumnezeu în natură nu ajunge chiar în miezul inimii, care este Fiul lui Dumnezeu, și cu atât mai puțin ajunge la cel mai interior altar al spiritului; dar numai la nașterea a șase duhuri inexacte, în locul în care se naște al șaptelea Căci în acest loc, sau în această naștere, domnul Lucifer a devenit făptură, iar stăpânirea lui nu s-a extins mai adânc: dar dacă ar fi rămas în dragoste, atunci spiritul său spiritual ar fi ajuns în centrul inimii lui Dumnezeu, pentru iubire pătrunde întreaga Divinitate Dar când iubirea sa s-a stins, spiritul spiritual nu a mai putut pătrunde în inima lui Dumnezeu, iar încercarea lui a fost zadarnică; dar s-a înfuriat și s-a înfuriat în natură, adică în al șaptelea duh inexact al lui Dumnezeu Dar din moment ce puterea tuturor celor șapte duhuri era cuprinsă în el, atunci toate cele șapte au fost infectate cu mânie, dar numai într-o calitate exterioară și de înțeles Căci diavolul nu a putut atinge inima și chiar nașterea lăuntrică a duhurilor imprecise, căci gloria lui în cele șapte duhuri a murit deja în primul fulger de aprindere și a fost ținut imediat captiv în prima procesiune a spiritului spiritual În acel ceas, regele Lucifer însuși și-a pregătit iadul veșnic și pierzanie: el se află acum în cercul cel mai îndepărtat al naturii lui Dumnezeu sau în nașterea cea mai îndepărtată a acestei lumi Când natura a fost atât de îngrozitor aprinsă, casa bucuriei s-a transformat într-o casă a durerii, căci calitatea astringentă a fost aprinsă în propria ei casă; a devenit acum o ființă cu totul dură, rece și mohorâtă, ca o iarnă rece și crudă; și a strâns saliterul împreună și a uscat-o, astfel încât a devenit destul de aspru, rece și ascuțit, ca pietrele; în ea a fost captivat și strâns împreună de căldură și transformat într-o creatură aspră, rece și mohorâtă Când s-a întâmplat acest lucru, lumina din natură, în cea mai exterioară naștere, s-a stins și totul a devenit complet posomorât și deteriorat; apa a devenit destul de rece și groasă și a început să se agațe de chei: aceasta este originea apei elementare pe pământ Aurora, Capitolul XVI Pe a șaptea formă sau imagine a începutului păcatului în Lucifer și îngerii lui, § , , - //Jakob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S urm kwan fokin În înțelepciunea sa veșnică, Dumnezeu are o formă pentru lumea creată; în natura sa eternă, Dumnezeu are materia (sau "materialul") acestei lumi, nu astfel încât materia să fie în Dumnezeu însuși, ci potența energetică, care este sursa materiei "Dar să nu crezi că din această cauză, toată natura, sau locul acestei lumi, a devenit doar mânia amară a lui Dumnezeu; nu, dar acesta este sensul: mânia nu cuprinde nașterea cea mai lăuntrică a naturii, căci iubirea lui Dumnezeu rămâne încă în tot locul acestei lumi, în centrul ascuns; astfel casa căreia îi aparține domnul Lucifer nu este încă complet excomunicată; dar în toate lucrurile acestei lumi, iubirea și mânia sunt încă împreună și se luptă în mod constant între ele " Putem spune, de asemenea, că, potrivit lui Boehme, lumea este alcătuită din șapte feluri de natură, care își construiesc gloria și formează ele însele mijlocirea ideii și a naturii "Și această lume cu tot ce există, inclusiv omul însuși, a fost creată din natura veșnică (înțelegeți - din cele șapte duhuri ale naturii eterne) ca un fel de urmaș " Într-un anumit sens, lumea creată, împreună cu stelele și elementele, cu oamenii și spiritele, este reprezentată în Dumnezeu, deși nu într-o formă tangibilă El a fost, după cum spune Boehme, doar "esențial" (conform esenței sale de bază) în Dumnezeu, dar nu "corporeal" Întregul univers era în înțelepciunea eternă ca un "joc de dragoste" absorbit în sine, iar înțelepciunea se juca cu ea însăși în putere divină Dar când voia lui Dumnezeu se cuprinde în Cuvânt și pronunță eternul Fiat! (sau Devenirea de la Creatorul însuși), atunci apare ceea ce a existat în Dumnezeu, ascuns și restrâns în Unitate, apare acum izolat ("separare"), pe părți și disecat Ceea ce era de necunoscut în viața interioară a lui Dumnezeu apare acum în manifestare ca făpturi care se succed una pe alta și una în afara celeilalte Viața lor se mișcă în "unul după altul" și în "unul-din-altul", adică în formele spațiului și timpului, în timp ce în Dumnezeu totul este în prezent "aici și acelea Aurora, Capitolul XVIII Despre crearea cerului și a pământului și prima zi, § // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S Despre viața în treime a omului, Cap III, § //Jakob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Philosophus Teutonicus Jacob Beme pană" când nu există nici "aproape", nici "departe", iar când "început", "mijloc" și "sfârșit" sunt conectate în ciclul Eternității Numai în lumea creată începutul, mijlocul și sfârșitul se destramă și încep să-și caute legătura Astfel, iată o formă existențială complet nouă: nu numai cele șapte feluri de natură, ci Dumnezeul însuși în trei, Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt, sunt aici izolat și separat Căci Dumnezeu apare în diferite momente ale Apocalipsei Polaritatea naturii "interioare" și "exterioare", "eternă" și "materială", a Creației spirituale și materiale, a pus sub semnul întrebării povestea Creației din Biblie Parțial din această cauză, Boehme s-a luptat constant cu problema concordării imaginii sale despre natură și despre lume cu tradiția biblică Această formulare a întrebării se intersectează cu problemele sale ulterioare, și anume: - Cum a dobândit lumea spirituală o formă materială? - Cum intră lumea sensibilă și natura într-o mișcare constantă în război, pornind din opoziție? * Povestea creației din Biblie i-a oferit lui Boehme două moduri de a rezolva problema: în primul rând, actul inițial al creației lui Dumnezeu, împărțirea luminii și întunericului și, în al doilea rând, performanța diavolului după Creația perfectă Boehme a fost nevoit să se refugieze în mit: între prima, creația spirituală și materializare, el presupune ascensiunea lui Lucifer, "regele îngerilor", precum și blestemul și răsturnarea lui "Oamenii de știință și aproape toți scriitorii au pus multă grijă, cercetare, fabricare și cercetare în natură și au exprimat, de asemenea, multe opinii diferite despre când și cum sau din ce au fost creați sfinții îngeri; și, de asemenea, despre care a fost căderea teribilă a Marelui Duce Lucifer, sau cum a devenit el un diavol atât de rău și furios, de unde provine o sursă atât de răutăcioasă sau ce l-a determinat să facă acest lucru? Deși această temelie și această mare taină au rămas ascunse de la începutul lumii, iar carnea și sângele omenesc nu le poate înțelege, nici nu le poate înțelege, totuși Dumnezeu, care a creat lumea, vrea să fie descoperit la sfârșit și toate marile taine vor deveniți clar pentru a arăta ceea ce este aproape acum, marea zi a revelației și a judecății finale și trebuie așteptată zilnic, ziua în care ceea ce a fost pierdut din cauza lui Adam va fi restaurat din nou, când împărăția cerurilor și împărăția lui diavolul va fi despărțit în această lume Toate acestea, așa cum sunt, Dumnezeu vrea să le descopere în cea mai înaltă simplitate, căreia nimeni nu i se poate împotrivi; lăsați-l să plece kwan fokin fiecare își va ridica ochii, căci răscumpărarea lui se apropie și nu se va preda lăcomiei rușinoase, mândriei, luxului depravat și splendorii și nu-și închipuie că așa este viața cea mai bună aici, în timp ce în obrăznicia lui stă în mijlocul iadului și îl păzește pe Lucifer, pe care în curând este silit să-l facă se va convinge cu mare groază, întristare și disperare veșnică, precum și cu rușine și rușine: cum avem un exemplu groaznic în acest sens la diavoli, care au fost cei mai frumoși îngeri din rai, despre care voi scrie și voi dezvălui în curând Mă supun lui Dumnezeu să acţionez, nu-I pot rezista " O descriere detaliată a creației și esenței îngerilor , ca idee și plan pentru crearea omului, devine mai clară dacă știi la ce vrea să conducă Boehme Avea nevoie de o "particulă" contradictorie (partea mai largă) a lui Dumnezeu, care, totuși, nu ar fi apărut din afară pentru Întregul acestei lumi "Toată puterea este cuprinsă în Dumnezeu Tatăl și emană de la El, cum ar fi: lumină, căldură, rece, moale, dulce, amar, acru, astringent, sunet și așa mai departe ceea ce nu poate fi nici exprimat, nici înțeles - toate acestea sunt conținute în Dumnezeu Tatăl, unul în celălalt, ca o singură putere, și totuși toate puterile se mișcă în alaiul Lui Dar în Dumnezeu forțele nu se califică după acel fel și imagine, ca în natură, în stele și elemente, sau în creaturi Nu, nu trebuie să gândești așa; căci Domnul Lucifer a fost cel care, în răzvrătirea sa, a făcut ca forțele naturii impure să fie atât de arzătoare, de amare, de reci, de astringente, de acre, de sumbre și de necurate", în timp ce în Tatăl toate forțele sunt ușoare, blânde, ca cerul și perfect vesele: căci toate forțele se bucură una de alta și glasul lor urcă din veșnicie în veșnicie Și chiar în ei nu există decât iubire, blândețe, milă și bunătate, un izvor de bucurie jubilat, răsăritor, în care se revarsă toate glasurile împărăției cerești a bucuriei, astfel încât nimeni să nu o poată exprima sau compara cu nimic Dar dacă vor să compare, atunci este necesar să se compare cu sufletul unei persoane: atunci când este aprins de Duhul Sfânt, devine la fel de vesel și exultant; toate forțele se ridică în ea și se bucură, astfel încât ele încântă corpul animal și acesta tremură - aceasta este adevărata imagine a calității Divine, ca în Dumnezeu există o calitate; în Dumnezeu totul este duh " Pentru Boehme, existența regatului întunericului a însemnat că binele și răul sunt într-o luptă continuă în întregul cosmos Deoarece 'Aurora, Capitolul IV Despre crearea Sfinților Îngeri, § - // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S - Aurora, Capitolele IV-VP // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S - Aurora, Capitolul IV Despre crearea Sfinților Îngeri, § - // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea Moscova, , p - Philosophus Teutonicus Jakob Böhme dar natura sensibilă poate și trebuie să conducă pe cunoscător la Dumnezeu și, din moment ce este pătată de diavol, atunci, după Boehme: "Pământul exterior este o duhoare amară și este mort, fiecare om înțelege asta Salitger a fost mortificat de mânie, pentru că nu poți nega că există mânia lui Dumnezeu pe pământ: altfel nu ar fi atât de acru, amar, acru și otrăvitor și nici nu ar da naștere unor astfel de reptile rele otrăvitoare Dar dacă spui că Dumnezeu a creat-o în acest fel conform propriului său destin, atunci vei spune că Dumnezeu este propria Sa răutate Căderea lui Lucifer din tărâmul îngerilor este pentru Boehme o catastrofă cosmică: "Chiar dacă toți copacii ar fi cărturari, și toate ramurile cu pene și toți munții cu cărți și toate apele cu cerneală, ei tot nu ar putea descrie în mod adecvat tristețea și nenorocirea pe care Lucifer și îngerii lui le-au adus la locul său " Căderea lui Lucifer este, de asemenea, cauza căderii lui Adam: "Dar din moment ce toate ierburile și creșterile au fost create înainte de vremea omului, este imposibil să aruncăm vina pe om, pentru că omul nu a primit un corp animal în creația sa, ci a devenit astfel abia în căderea lui Și nici omul nu a adus răutate și otravă în animale, păsări, reptile și pietre, căci nu avea trupul lor: altfel, dacă ar fi adus mânia în toate făpturile, n-ar fi avut niciodată milă de la Dumnezeu, ca diavolul Sărmanul nu a căzut din proprie voință, ci prin otrava insuflată de diavol, altfel nu i-ar mai fi de ajutor " Această tragedie îl obligă pe Boehme să recunoască semnificația cosmică din spatele lucrării de salvare a lui Hristos Cu toate acestea, această lume nu aparține înțelepciunii lui Dumnezeu, ci există "minunile înțelepciunii" și "asemănarea unei singure zeități": "Dar această lume nu este Înțelepciunea Sa, ci doar înfățișarea și figura Înțelepciunii Sale: în ea nu înțelepciunea lui Dumnezeu este de înțeles, ci minuni Aurora, Ch XIX Despre cerul creat, § // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S - Aurora, Capitolul XVI Pe a șaptea formă sau imagine a începutului păcatului în Lucifer și îngerii lui, § // Jacob Boie Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S 'Aurora, Capitolul XVI Secțiunea Ivan Fokin Înţelepciune Această lume nu este altceva decât asemănarea unei singure Zeități - întregul în dragoste și în mânie, în natură și în afara naturii " * În Marele mister, Boehme descrie natura sau "lumea exterioară", după cum urmează: "Această lume exterioară este, parcă, fum sau vapori din focul spiritual și din apa spirituală (Geistwasser), expirată de la sfânt și apoi din lumea întunecată; prin urmare, el este rău și bun, este în dragoste și mânie și este doar ca fumul sau ceața în raport cu și în fața lumii spirituale și s-a introdus cu proprietățile sale din nou în formele forțelor părintelui unic, așa cum se vede pe stele, elemente și creații, precum și pe copaci și ierburi în creștere Prin nașterea sa, el face în sine un al doilea principiu sau început, căci Părintele temporal este modelul Părintelui etern, căci timpul este în veșnicie; și nu există altceva decât ceea ce eternitatea, cu nașterea ei miraculoasă, contemplă în puterile și abilitățile sale, așadar, într-o formă sau un timp Această opoziție de natură ideală și reală corespunde și stării cunoștințelor științifice naturale din acea vreme Împreună cu imaginea copernicană a lumii, nu era clar ce face planetele să se miște în jurul soarelui și ce forțe produc această mișcare Se știa și din alchimie că elementele se combină în foc sau prin intermediul catalizatorilor, deși nu cunoșteau forțele care produc această combinație Prin urmare, forțele naturii au fost separate de formele manifestărilor lor în materie și au fost desemnate prin simboluri În aceste forțe Boehme vede natura din spatele naturii, misterul și voința activă a lui Dumnezeu Parțial, probabil că se poate fi de acord cu ideea că Boehme a acționat în înțelegerea sa asupra naturii - întrucât a înțeles acțiunea lui Dumnezeu ca o manifestare a forțelor în natură - ca un reformator în raport cu imaginea bisericească-dogmatică a lumii, care a migrat din Evul Mediu în epoca "înaltei ortodoxii" după sfârșitul secolului Despre viața în treime a omului, Cap V Despre draga și nobila Fecioară a Înțelepciunii lui Dumnezeu și despre lumea îngerească, § / Jacob Boehme, Despre triplă viață a omului SPb , : P (Ufa, : P - ) Marele Sacrament, Cap VI Despre esența corporalității, al șaptelea fel de natură, § / / Jakob Bohme Mysterium magnum, Cap VI, § (vezi Anexa la această ediție, pp - ) Philosophus Teutonicus Jakob Vöhme luteranism cordial În orice caz, nu există nicio îndoială că îi cheamă pe teologi, care în cunoașterea lor despre Dumnezeu s-au așezat pe înțelepciunea livrescă, pe care o trag exclusiv din Biblie, să-L descopere pe Dumnezeu în însăși natură Boehme se adresează direct teologilor din universități și biserici: "Amintiți-vă, Magia naturalis este deschisă din nou, astfel că acum și creștinismul titular (Tîttlchristenheît), cu idolii săi auto-făcuți, este deschis și cunoscut prin Natură Căci în Natură este cunoscut Cuvântul rostit, format al lui Dumnezeu, și o nouă renaștere, precum și căderea și moartea; cu ajutorul acestor cunoștințe, toate disputele și idolii supranaturali artificiali vor dispărea Învață în natură să înțelegi Scriptura! Fără să vă adânciți în tainele divine (Magia) ale adevăratei credințe, nu vă încredeți în Duhul lui Dumnezeu și cu certurile și părerile idolatre de acasă, i e instituțiile umane, nu faceți decât să întăriți fundația Turnului Babel " Cu Cosmogonia și doctrina celor calități sau "tipuri" ale Naturii Creația este inseparabilă de cosmogonie Dumnezeu creează lumea prin Fiat-ul etern; şi totuşi se poate spune la fel de bine că lumea se naşte "din Dumnezeu" Aceasta nu trebuie confundată cu nașterea Fiului din Tatăl Fiul nu este creat, El este Dumnezeu din Dumnezeu, Lumină din Lumină Lumea, deși provine de la Dumnezeu, nu poate fi numită "Dumnezeu"; el este o oglindă a Duhului Sfânt (adică, în termeni moderni, un Dumnezeu mai definit triunic), Care se descoperă în lume "Căci dacă nu ar exista o oglindă a înțelepciunii, atunci ar fi imposibil să generezi vreun foc sau lumină: totul își are originea din Oglinda Divinului"? Lumea nu vine direct de la Dumnezeu, ci din cele șapte duhuri naturale, din ceea ce este exterior în Dumnezeu El este chemat de la inexistența Sa la ființă, de la posibilitate la realitate Este generat din centrul naturii, ca matrice a acesteia (pântecele mamei), din spiritele naturale inferioare și este format din cele superioare Jacob Bohme Mysterium magnum, Cap LXVIII Despre visele regelui Faraon § *■ Despre întruparea lui Isus Hristos, Partea a II-a: Despre patimile, moartea și moartea lui Hristos Capitolul III O Poartă foarte urgentă De ce Dumnezeu nu este revelat în afara Principiului (Începutul) focului; de asemenea despre Ființa veșnică și Voința fără fund, § TsvDN fokin spiritele naturale, în timp ce voința Creatorului plutește deasupra Întregului, stă în fața Întregului, deoarece "natura veșnică" și "ideea veșnică" sunt doar instrumente ale acestei Voințe Și din moment ce toate creațiile se nasc și se formează, ele se formează, își dau o imagine și se întruchipează Prin urmare, viața lumii create avansează prin nașteri continue Și așa cum toate creaturile sunt chemate din centrul etern al naturii, această vatră universală a vieții, tot așa fiecare creatură vie are propriul său centrum naturae și trebuie să se dezvolte, să crească și să se miște din acest centru conform scopului său dat de înțelepciunea eternă Deoarece înțelepciunea "s-a jucat cu ea însăși în putere" și i-a arătat lui Dumnezeu modelul lumii, atunci Voința lui Dumnezeu a cuprins această modelare în Cuvânt și a permis ca poziția (mișcarea de sine a forțelor, contracția) să fie eliberată, astfel încât fiecare forță în ea acum propoziția liberă s-ar putea desfășura într-o formă, conform proprietății sale: "Așa este acum lumea exterioară vizibilă, care a locuit înainte ca Marele Sacrament (Mysterium Magnum), în care toate lucrurile rămân în lupta Jocul Iubirii, în Înțelepciune, în formă spirituală în Scienz de Foc și Lumină; - nu în spiritele create, ci în Scienz of such Modeling (Inmodelung) în care Înțelepciunea se joacă astfel cu ea însăși Această Modelare, singura Voință a cuprins-o în Cuvânt, și a dat liber științei să iasă din singura Voință, astfel încât fiecare forță să deducă de acum înainte pentru ea însăși o soluție în propria sa voință, în știința eliberată, în forma propriei sale proprietate " Prin "calitate" (Calitate) în natură, Boehme înțelegea manifestarea interiorului prin forma sa externă Fenomenul natural intern "curge în afară" (palma), "chinuie" (quăk) în afară Calitatea ("Calitate Despre alegerea milei sau Despre voia lui Dumnezeu asupra oamenilor, Cap IV Despre Ființa Primordială a Creației, § - Poate fi comparat cu definiția anterioară a "Marei Taine" (Mysterium Magnum) dată de Boehme în capitolul al doilea din De electione gratiae, : "Și chiar în această Scienz sau in dorinta inspirata (inziehenden Begierde) cum altfel poți spune despre Minte, Natura eternă își are originea, iar în Natură - Ființa, înțelege prin aceasta Ființa spirituală ca Mysterium Magnum (Marele Sacrament), adică Dumnezeu a revelat, sau, cum altfel poate fi exprimat, ca o Revelație divină (De electione gratiae, Cap II Despre Ființa Primordială (Urstand) a Cuvântului veșnic rostit al lui Dumnezeu și despre Revelația Puterii divine ca Natură și Proprietate, § ) Philosophus Teutonicus Jakob Böhme vo") se naște în Qual ("chin") și este deci, în primul rând, mișcare în sensul modelării *** Din definiția "calității" dată de Boehme în "Aurora" ( ), se poate înțelege toată învățătura sa originală despre calități Aurora, Capitolul I Despre cercetarea Ființei Divine în natură, § - Definiția calității sună aici după cum urmează (§ - ): "Aici trebuie să luăm acum în considerare ce înseamnă cuvântul "calitate" Calitatea este mobilitatea, fluxul sau impulsul oricărui lucru, cum ar fi, de exemplu, căldura, care arde, consumă și pune în mișcare tot ceea ce cade în el și care nu este de aceeași proprietate Iar el, la rândul său, luminează și încălzește tot ce este rece, umed și întunecat și face moale dur Dar mai conține două feluri, și anume, lumină și furie; despre ele este necesar să rețineți următoarele: Lumina sau inima căldurii în sine este un spectacol plăcut, vesel, puterea vieții, iluminarea și vederea unui lucru care este departe și o parte sau sursă de Împărăția cerească a bucuriei, pentru că face totul să fie viu și mișcat în această lume toată carnea, precum și copacii, frunzele și iarba, crește în întreaga lume prin puterea luminii și își are propria viață în ea, ca în bine Dar căldura conține la rândul ei și furie, încât arde, mănâncă și nimicește; această furie curge și se mișcă și se ridică în lumină și face lumina să se miște; și se luptă și se luptă între ei în dubla lor sursă ca un singur lucru; și sunt într-adevăr un singur lucru, dar au o sursă dublă În Dumnezeu lumina este fără căldură, dar în natură nu este așa; căci în natură toate calitățile sunt una în cealaltă ca o singură calitate după felul și chipul acela, așa cum Dumnezeu este totul și așa cum totul pornește și pornește de la El; Dumnezeu este inima sau izvorul naturii, din care curge totul Deci, căldura domină toate forțele naturii și încălzește totul și este sursa tuturor; altfel, dacă nu ar fi acolo, apa ar fi prea rece și pământul ar îngheța; atunci nu ar mai fi nici aer Căldura domină totul - în copaci, în verdeață și iarbă - și face ca apa să fie mobilă, astfel încât verdeața și iarba să iasă din pământ prin fluiditatea apei: de aceea se numește calitate (Calitate), care curge în toate (quilet) și ridică totul Lumina în căldură dă putere tuturor calităților, astfel încât totul devine plăcut și plin de beatitudine: căldura fără lumină este inutilă pentru alte calități, este chiar moarte pentru o sursă bună, rea; căci totul piere în furia căldurii Astfel, lumina în căldură este un izvor viu, în care intră Duhul Sfânt, dar nu intră în furia căldurii; dar căldura face lumina mobilă, astfel încât curge și se mișcă, așa cum se vede iarna, când lumina soarelui, deși cade pe pământ, razele căldurii soarelui nu pot ajunge în sol și, prin urmare, nici fructe crește Ivan f OKUH ly" (Quellkrâfte), care în șapte forme pulsează prin natură Boehme justifică numărul lor cu numărul , după numărul de planete cunoscut atunci împreună cu soarele, precum și după numărul de zile ale creației lui Dumnezeu (vezi Cartea Genezei) și alte "șapte-mits" tradiționale Pentru a explica mișcarea în "calificare" (sau "calificare", Qualifizierung), el folosește viziunea profetului Ezechiel despre "cele șapte roți" Astfel, încă de la început, Boehme a căutat "Dar pentru a vă descrie într-un cerc restrâns și într-adevăr în cea mai mare profunzime Dumnezeirea din nașterea lui, ar trebui să spuneți următoarele: ca și când înainte ați fi stat o roată de șapte roți, în care fiecare era încorporată în alta, astfel încât să poată merge în toate părțile, înainte și înapoi, și în lateral, și nu ar fi necesar să-l întoarcă; iar în cursul ei, o roată ar naște necontenit o alta în circulația ei și totuși nici una nu ar dispărea, ci toate cele șapte ar fi vizibile Iar cele șapte roți aveau să nască necontenit butucul din mijloc, după inversarea lor, astfel încât butucul să rămână mereu liber și neschimbat, indiferent dacă roțile mergeau înainte sau înapoi, ori lateral, ori sus sau jos Iar butucul avea să nască neîncetat spițele, pentru ca atunci când se întorc să stea drept peste tot, totuși, nici măcar o spiță nu ar dispărea, ci s-ar întoarce în acest fel neîncetat împreună cu alții și ar merge unde vântul o întorcea fără să fie nevoie să se întoarcă Ascultă acum ce vă voi spune: cele șapte roți sunt cele șapte duhuri ale lui Dumnezeu, care neîncetat se nasc unele pe altele; și aceasta este ca și cum ar fi învârtită o roată, în care șapte roți erau una în interiorul celeilalte și una s-ar întoarce neîncetat diferit de cealaltă, în poziția ei potrivită, și toate cele șapte roți ar fi prinse împreună prin jante, parcă, într-o minge rotundă; și totuși, revoluțiile fiecăreia dintre cele șapte roți ar fi văzute individual, precum și toate aranjamentele fiecăreia cu jantele și spițele sale (jantele înseamnă același lucru cu spițele) și cu butucul său Și cele șapte butuci din mijloc ar fi ca un singur hub care, atunci când este manipulat, ar fi peste tot în locul lui; iar roțile ar da neîncetat naștere acestui butuc, iar butucul ar da neîncetat spițe în toate cele șapte roți; și totuși nici măcar o roată nu ar dispărea precum și nici un singur butuc și, de asemenea, nici o singură jantă și nici o singură spiță; iar această roată ar conține șapte roți și ar fi, totuși, doar o singură roată și ar merge tot timpul drept în fața ei, oriunde ar duce vântul Acum uite: aceste șapte roți, una în cealaltă, dându-se neîncetat una pe cealaltă și mergând în toate direcțiile și, totuși, nici una dintre ele nu dispare și nici nu se întoarce, sunt cele șapte duhuri imprecise ale lui Dumnezeu Tatăl, dând naștere în fiecare dintre cele șapte șenile de-a lungul butucului și, totuși, acestea nu sunt șapte butuci, ci doar unul care se potrivește pe toate cele șapte roți Și aceasta este inima, sau corpul cel mai interior, al roților în care circulă; iar aceasta înseamnă pe Fiul lui Dumnezeu, pe care toate cele șapte duhuri ale lui Dumnezeu Tatăl îl naște neîncetat în circumferința lor; și El este Fiul tuturor celor șapte duhuri și toate se încadrează în Filosoful teuton Iacov Ьёме Lumina Lui, și El stă în mijlocul nașterii și ține toate cele șapte duhuri ale lui Dumnezeu, iar ei se întorc astfel cu El la nașterea lor Cu alte cuvinte, fie că se mișcă în sus sau în jos, fie în spate, fie în față, fie în lateral, inima lui Dumnezeu rămâne mereu la mijloc și se apropie mereu de orice spirit inexact Astfel, există o singură inimă a lui Dumnezeu, și nu șapte, și este generată în mod constant de toate cele șapte duhuri și este inima și viața tuturor celor șapte duhuri Spițele, care sunt generate în mod constant de butuc și roți, și totuși se apropie de toate roțile în circulația lor, și rădăcina lor, locul de fixare și inserare, care le ține și de unde sunt născute, semnifică pe Dumnezeu Sfântul Duh, pornind de la Tatăl și Fiul, ca pentru că spițele ies din butuc și din roată și totuși rămân în roată Și așa cum numeroase spițe se rotesc în mod constant împreună cu roata, tot așa și Duhul Sfânt este lucrătorul principal în roata lui Dumnezeu și compune și formează totul în întregul Dumnezeu Și în roată sunt șapte roți, una în interiorul celeilalte, și un butuc potrivit pentru toate cele șapte roți și toate cele șapte roți merg pe un singur butuc; deci Dumnezeu este un singur Dumnezeu cu șapte duhuri inexacte unul în celălalt, unde unul îl naște neîncetat pe celălalt; și totuși există un singur Dumnezeu, așa cum toate cele șapte roți sunt o singură roată Acum notează: roata, într-o compoziție solidă, marchează calitatea astringentă care adună laolaltă întreaga ființă corporală a Zeității și o înfrânează și o ofilește, astfel încât să rămână Iar apa dulce de izvor se naste din convertirea sau ascensiunea spiritelor; căci când lumina se naște în căldură, atunci calitatea astringentă se înspăimântă de mare bucurie: și aceasta este, parcă, căzută sau se topește, iar o ființă trupească solidă se lasă ca blândețea Spaima, sau viziunea luminii, se ridică acum într-o calitate aspră, foarte blândă și tremurătoare, și tremură; și este amar în apă, iar lumina îl usucă și îl face plăcut și dulce Și în ea este viața și bucuria: pentru că frica sau fulgerul se ridică acum în toate calitățile, ca roata care se învârte mai sus descrisă; apoi toate cele șapte duhuri urcă unul în celălalt și se nasc unul pe altul ca într-un cerc; și lumina devine strălucind în mijlocul celor șapte duhuri și strălucește înapoi în toate cele șapte duhuri; și toate duhurile se bucură în el și se bucură de lumină Așa cum șapte roți se învârt pe un singur butuc, ca pe inima lor, care le ține și, la rândul lor, țin butucul, tot așa cele șapte duhuri dau naștere inimii, iar inima ține cele șapte duhuri și se ridică voci și cele cerești Împărăția bucuriei, a iubirii inimii și a săruturilor Căci atunci când spiritele se mișcă unele în altele cu lumina lor, se învârt și urcă, viața se naște continuu; căci un spirit își comunică neîncetat gustul altuia, adică se infectează unul pe altul Astfel se gustă și se ating unul de altul; iar sunetul sau zgomotul se repezi prin toate cele șapte duhuri către inimă și se înalță în inimă într-un fulger de lumină, apoi se ridică voci și împărăția bucuriei Fiului lui Dumnezeu; și toate cele șapte duhuri triumfă și se bucură în inima lui Dumnezeu, fiecare după calitatea lui Căci în lumină şi în apă dulce toată astringenţa, şi kwan fokin conectează cele "șapte duhuri ale lui Dumnezeu" cu interpretarea sa teosofico-logică a Treimii ♦ În lucrarea "Despre întruparea lui Isus Hristos" ( ), Boehme vorbește deja despre "șapte mame", în "Despre viața triplă a omului" ( ) - despre "șapte duhuri aprinse", pe care Duhul Sfânt le eliberează * și deschide în "Fecioara Sofia" șapte peceți ale revelației ca cele șapte duhuri ale lui Dumnezeu: "Dumnezeu a creat această lume în șase zile, căci munca fiecărei zile este crearea Spiritului în Tetagio Sancto; iar ziua a șaptea este odihna, Sabatul lui Dumnezeu, în al șaptelea duh al lui Dumnezeu, în care sălășluiește Fecioara Înțelepciunii în interior, unde nu mai este nicio frică, ci doar desăvârșirea veșnică a odihnei * În ultima sa expunere a doctrinei calităților, în Mysterium magnum ( ), Boehme își împarte încă cele șapte calități în două triplicități, între care se află a patra calitate, "fulgerul" (sau "groarea") El exprimă aici prima trinitate de calități în simbolurile "sare", "Mercur" (mercur) și "sulf": împietrirea, amărăciunea și căldura devin blânde și plăcute și nu este nimic în cele șapte duhuri decât o luptă de dragoste și o naștere minunată, așa cum ar fi, jocul sfânt al lui Dumnezeu -Aurora, Capitolul XIN Despre căderea înfricoșătoare, jalnică și dezastruoasă a împărăției lui Lucifer, § - // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M S - Vezi pentru mai multe detalii: Aurora, Capitolul Despre binecuvântat, biruitor, Sfânt, Sfânt, Sfântă Treime, Dumnezeu Tatăl, Fiul, Sfântul Duh, un singur Dumnezeu // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S - "Chipul Înțelepciunii lui Dumnezeu locuiește în ființa dintre cele șapte duhuri aprinse, arzând în lumina lui Dumnezeu (căci ele sunt Natura Divină) și ține în mână cele șapte stele de peceți ascunse, pecetluite în mânia lui Dumnezeu Tatăl în Centrul Său; căci Inima lui Dumnezeu este puterea Treimii mărturisește Revelația lui Ioan (Apocalipsa I, - ) " - Despre triplă viață a omului Capitolul V Despre cei dragi şi nobilă Fecioară a Înţelepciunii lui Dumnezeu şi asupra lumii îngereşti, § Şi Iacov Boehme Despre viaţa triplă a omului Sankt Petersburg , : P (Ufa, : P ) Despre viața în treime a omului, Cap V, § Philosophus Teutonicus Jakob Hoehme "Și revelația Lui se face pentru prima dată prin trezirea forțelor, tocmai prin cele trei proprietăți de mai sus - sulf, mercur și sare, în care se află ulei, în care viața arde și strălucește În a patra formă, i e în foc și lumină, viața adevărată se dezvăluie pentru prima dată: în foc, viață naturală; în lumină, viață onctuoasă sau spirituală; și în puterea luminii, viață divină sau rațională El definește prima calitate ca "înțelegerea pe sine", ca aspră, aspră, aspră, tare și tare Este "începutul sensibilității", "dorința în sine" Se introduce în durere și angoasă "Prima calitate a poftei este astringentă, severă, impresionantă, înțelegându-se pe sine, întunecându-se și pentru prima dată face marele întuneric al Abisului (Abgrundes); în al doilea rând, ea devine materială, duhovnicească complet neplăcută, aspră și aspră și este cauza răcelii și a tuturor ascuțișului, precum și a tot ceea ce înseamnă ființa și este începutul sensibilității, unde dorința liberă se găsește în interior și se introduce în contemplare; cu toate acestea, pofta în sine se conduce astfel în durere și chin și astfel dorința liberă acceptă doar sensibilitatea Aici se dovedește că Boehme atribuie calităților din succesiunea lor aceleași proprietăți pe care le recunoaște în Dumnezeu în procesul creării lor A doua calitate este opusă primei Este o presiune expansivă, o mișcare agitată, o eliberare de sine De aici simbolul pentru mercur "A doua formă sau proprietate este atracția poftei, adică înțepătura, impulsul sau mișcarea Căci fiecare mișcare este atrăgătoare și este începutul mișcării, al motivului și al vieții, și adevăratul Urstand al vieții mercuriale a durerii dureroase Căci peste tot există (urstăndet) prima vrăjmășie între astringență și fermitate și înțepătura motivului; pofta este cea care o face dură, aspră și înlănțuită, la fel cum recele îngăduie apa Astfel, astringentul este pur și simplu rece, iar înțepătură, adică atracție și este generată de compresie (Einpressen)"? Mysterium magnum, Cap III Cum a apărut Răul din Binele etern, care în Bine nu are început pentru Rău; și despre originea lumii întunecate sau a iadului în care trăiesc demonii, § // Vezi Anexa la această ediție, p Ibid Capitolul III Cum a răsărit răul din Binele etern, § Ibid Capitolul II Cum a răsărit răul din Binele etern, § kwan fokin Din opoziția primelor două calități ia naștere a treia, "chinul fricii" (Angstqual) "A treia proprietate este frica sau angoasa (Quaal), sau expirarea (Quăllen)', pe care le fac primele două proprietăți; când înțepătura, adică motivație în duritate, adică în impresie (Impresiune), se mișcă cu furie, iar duritatea se rupe, apoi în ruperea solidului are loc prima umplere și așa este începutul esențelor; căci (I) este diferențiat(tm), prin care, în liberul arbitru în Cuvântul forțelor, fiecare forță devine în sine sensibilă (fiihlend) și diferențiată Așa este primordialul (Urstand) distincției, astfel încât ( ) forțele au fost dezvăluite fiecare în sine; și aceasta este originea minții și a gândurilor Căci sufletul etern este puterea omniprezentă a Divinului, dar simțurile apar prin natură odată cu mișcarea în discriminarea forțelor, când fiecare forță în sine percepe și simte Aceasta este și originea gustului și a mirosului " Această Treime se opune, parcă, Sfintei Treimi ca natură care are nevoie de mântuire Pentru a restabili armonia, este însă nevoie de încă o triplicitate opusă Între ele, însă, ca o a patra calitate, există "aprinderea focului", "groarea", care desparte și unește "Al patrulea fel din natură este aprinderea focului, atunci când viața simțitoare și rațională ia naștere pentru prima dată și Dumnezeul ascuns se descoperă pe sine; căci în afara Naturii El este ascuns de toate creaturile, dar în natura eternă și temporală El este tangibil și revelat"? Odată cu acest fenomen, spiritul începe să acționeze în natură Fulgerul este aprinderea luminii și implică tunet ca sunet (Hali) Corespunzător primei, există o a doua trinitate de calități: "dragoste", "sunet" și "împărăție" "Dragostea" ca al cincilea fel are în sine tot felul de înțelepciune divină și este centrul în care Dumnezeu Tatăl se descoperă în Fiul Său prin "Cuvântul" rostit ("Despre alegerea milei") "Al cincilea fel sau proprietate este pofta de iubire, adică o viață sfântă sau un foc deschis de lumină care este trezit sau conceput în Sau chin Ibid Capitolul III Cum a răsărit Răul din Binele etern, § - și urm Ibid Capitolul III Cum a răsărit răul din Binele etern, § Philosophus Teutonicus Jakob hoeme un foc mistuitor aprig, devenind din acel foc aprig strălucitor, așa cum vedem în toate focurile exterioare, astfel încât lumina ia naștere în foc, dar are o sursă cu totul diferită de foc; căci focul este dureros, dar lumina este blândă, blândă și dă existență Focul dă lumină și aer și din văzduh iese apa prin blândețea luminii; căci aerul din foc a murit din cauza fulgerului de foc" ' Alături de aceasta este a șasea calitate, "sunetul forțelor": "Al șaselea fel de natură și toate ființele provin și din toate celelalte și se dezvăluie în foc prin intermediul luminii în pofta iubirii; această viziune este mintea, sunetul, vorbirea naturii și tot ceea ce sună, atât în viață, cât și în neînsuflețit; adevărata sa origine constă în pofta astringentă sau Impresia de primul, al doilea și al treilea fel, din care provine mișcarea și duritatea În foc se mistuie ființa coagulării și din absorbție pornește un asemenea spirit, atât după însușirea luminii în dragoste, cât și în întuneric după proprietatea chinului ostil și a fricii; asa trebuie inteles Fiecare spirit dorește o creatură după chipul ei Și din foc nu vine nimic mai mult decât Duhul Unic (adică mintea spirituală, revelația minții abisului sau a lui Dumnezeu): acest spirit se cuprinde iarăși în pofta iubitoare și se formează după proprietățile forțelor: și aceasta foarte tranziție la-unul-în-la-altul ( Ineinandereingehen), curgând-un-în-altul (Ineinanderinqualieren? este gustul încântător al Iubirii Ce este perceput în pofta de iubire, când pofta coagulează din nou forțele și introduce ele în forme, adică într-un spirit substanțial, când forțele se pot mișca în mod public și aceasta este mintea naturală și creată care era în Cuvânt, așa cum spune Ioan ( , ): "Eu am fost viața Lui și viața era lumina ale oamenilor " Acestea sunt Sunetul (Schall), auzirea, vedea, simțirea, atingerea și mirosul este adevărata viață plină de sens: căci, pe măsură ce o forță trece în alta, în măsura în care o percepe pe cealaltă în Sunet, dacă se sparg una de cealaltă , apoi unul îl trezește pe celălalt și unul îl cunoaște pe celălalt În această cunoaștere constă adevărata minte, care este lipsită de număr, măsură și fundament , după felul de Înțelepciune veșnică, adică E cel care este Totul Prin urmare, o singură voință poate trage din această sursă (Quelibrunn), în măsura în care are lumina divină în sine și contempla infinitul; din această contemplare a scris acest stilou Ibid Capitolul V Dintre cei cinci sensibus sau simțuri (Sinnen) Focul iubirii, Venus, § - și urm // Vezi Anexa la această ediție, p In-ein-ander-ein-gehen Jn-ein-ander-in-qualieren Ibid Capitolul V Dintre cei cinci sensibus sau simțuri (Sinnen) Focul iubirii, Venus, § - și urm Pvln f OKUH Este înțeles, conform celei de-a doua triplități, ca un proces de expansiune al forțelor divine, "când Duhul Sfânt, în înțelegerea iubirii, este derivat clar din forța contractată" Aici este tratată interpretarea natural-filosofică a revelației biblice a Cuvântului Prin calitatea "împărăției" Boehme înțelege "splendoarea lui Dumnezeu": "Recunoaștem că Dumnezeu în propria sa ființă nu este o ființă, ci doar puterea sau mintea unei ființe, adică voința veșnică fără fund (unergriindlicher) în care sălășluiește totul și care ea însăși este Totul și totuși este Una, deși caută să se deschidă și să conducă în ființa spirituală, care se realizează prin foc în dorința Iubirii, în putere de lumina Dar cu toate acestea, adevărata Ființă divină (adică Ființa, și nu Duhul lui Dumnezeu) nu este altceva decât Ur-Devenirea deschisă (Urstand) sau formarea (Formung) de forțe, care constă în poftă, i e aspirația iubirii, când o forță o cunoaște pe alta în miros, atingere, senzație, vedere și auz, din care se naște o mare dorință pasională În aceste proprietăți, Dumnezeul revelat este cuprins ca în flacăra înflăcărată a poftei Iubirii, când un gust plăcut, un parfum, un auz dornic, o viziune plăcută și veselă, o binefacere blândă sau un sentiment sunt resimțite în interior Și toate acestea alcătuiesc o singură Ființă spirituală, unde doar forțele care s-au introdus prin Impresie în proprietate și prin foc - s-au deschis în lumină, ca un cântec al Iubirii, sau dând naștere Armoniei, sau Împărăția Bucuriei Așadar, așa este numai Ființa spirituală a Dumnezeului revelat, așa cum a revelat din sine acest Cuvânt puternic, omniprezent, în propria naștere de sine, prin care se înțelege aici Jocul Înțelepciunii divine " "Aceasta este esența modelată a forțelor, adică revelația forțelor: ceea ce primele șase tipuri constituie în spirit, al șaptelea tip constituie în ființa atotcuprinzătoare, ca în casa (Gehăuse) tuturor celorlalte, sau ca în trupul spiritului, în care spiritul acționează și se joacă cu el însuși; este şi hrana focului, din care focul primeşte esenţa pentru lăcomia sa, în care arde; iar al șaptelea fel este Împărăția splendorii lui Dumnezeu; șapte proprietăți și sunt notate după cum urmează: Cele șapte duhuri ale lui Dumnezeu, sau forțe ale naturii, așa cum sunt produse și revelate în dragoste și mânie, în rai și iad și, de asemenea, în împărăția lumii: Necondiționat Mysterium magnum, Capitolul VI Despre esența corporalității, al șaptelea fel de natură A șaptea ființă, § - și urm // Vezi Anexa la această ediție, p - Philosophus Teutonicus Jakob hoeme Revelația celor șapte zei sau forțe primordiale ale naturii: Wrath Hellworld Tartă, poftă Trage sau intepa receptivitatea Frica sau suflet Tare, rece, lăcomie Sting, invidie Ostilitate Rece, tare, os (Bein) , sare, Otrava, viata, crestere, sentimente Sulf, sensibilitate, durere (Reip) Foc sau spirit Ipocrizie, furie Focul Iubirii Spirit, minte, poftă Iubește Regatul Pământului Ceresc Lumina sau pofta de iubire Sunetul (Schall) sau Mintea Corp sau ființă [substanță] Blândețea Bucuria divină Cerul Jocul lui Venus, Lumina vieții Vorbire, plâns, discriminare Corp, lemn, piatră, pământ, metal, iarbă Acest al șaptelea fel este esența și "locuința" celorlalte șase calități, care există doar în unitate: "Cititor favorabil, înțelegeți înțelesul tuturor celor de mai sus corect și așa cum se cuvine! Dar acest lucru nu trebuie înțeles ca și cum cele șapte proprietăți ar fi separate și una ar fi aproape de cealaltă, sau mai clar decât cealaltă; dar toți cei șapte nu sunt decât Unul și nu există "primul" sau "al doilea" sau "ultimul" printre ei; "ultimul" aici se dovedește din nou a fi "primul", căci atunci când "primul" se introduce într-o ființă spirituală, "ultimul" într-o ființă corporală; iar "ultimul" este corpul "primului" Numai noi suntem nevoiți să vorbim despre ea pe părți (în Stuckwerk)', pentru a putea fi descris și explicat pentru ca cititorul să se gândească; toate împreună nu sunt decât o singură revelație a lui Dumnezeu, în dragostea și mânia Lui, în veșnicie și în timp " * Veip se pare că în Boehme se transformă în Reip (durere) la punctul "Adica treptat Ibid Capitolul VI Despre esența corporalității, al șaptelea fel de natură A șaptea ființă * § Ivan Fokin *** Astfel, prin doctrina sa originală a calităților, Boehme încearcă să elucideze formele dinamice ale fenomenelor naturale În Naturphilosophie de mai târziu, el își adâncește înțelegerea calităților și "spiritelor inexacte" ale naturii și încă se străduiește să conecteze această învățătură cu interpretarea lui despre Dumnezeu Prin urmare, "Filosofia naturală" a lui Boehme mai degrabă poate fi numită și "Natura-/Heosofie", deoarece premisa considerației sale asupra Naturii a fost întotdeauna conceptul de Trinitate Divină pe care el o adâncește și o transformă Pe un plan speculativ concret, aceasta înseamnă că legătura unificată a tuturor forțelor, care rezidă inițial în viața interioară a lui Dumnezeu, este "dizolvată" prin dezvoltarea Lui creatoare, astfel încât de acum înainte fiecare forță se eliberează treptat și devine capabilă să se manifeste "propria sa calitate" în propria sa voință În consecință, prin creație, intră în acțiune un set nenumărat de centre-voințe relative particulare, care sunt acum determinate de fiecare în funcție de proprietățile sale Dar din aceasta, spune Boehme, nu apare nici dispută, nici confuzie: "Acum vă veți întreba: ce este sunetul sau sunetul și cum își ia acest spirit sursa și începutul? Notă: toate cele șapte duhuri ale lui Dumnezeu se nasc unul în celălalt, unul îl naște neîncetat pe celălalt și nimeni nu este cel dintâi, așa cum nimeni nu este ultimul, căci ultimul în același fel naște pe cel dintâi, ca primul - al doilea, al treilea, al patrulea și așa mai departe până la ultimul Dacă unul dintre ei este numit primul sau al doilea și așa mai departe, atunci numai în funcție de care dintre ei este primul în formarea și adăugarea creaturii Căci toate cele șapte sunt la fel de veșnice și niciuna dintre ele nu are nici un început, nici un sfârșit: și din faptul că cele șapte calități se nasc continuu una pe cealaltă și nici una nu este în afara celorlalte, rezultă că există Unul, Etern , Dumnezeul Atotputernic Căci când ceva se naște dintr-o ființă divină și într-o ființă divină, atunci este format nu numai de spirit, ci de toți cei șapte: și când o astfel de creatură, asemănătoare tuturor ființelor În același timp, Boehme solicită în mod constant percepția și înțelegerea întinderii cosmice a Naturii, care inevitabil se dovedește a fi inaccesibilă minții abstracte și învățării sale de carte "Am un alt Învățător", spune Boehme despre asta, "este toată natura, din toată această natură cu nașterea ei inerentă, mi-am studiat filosofia, astrologia și teologia și am învățat din ea, și nu de la oameni sau prin oameni " - Aurora, Capitolul XXII Despre nașterea stelelor și crearea zilei a patra, § Philosophus Teutonicus Jakob VtMt pentru bunătatea lui Dumnezeu, este corupt, se ridică și se aprinde într-unul dintre duhurile inexacte, atunci va aprinde nu numai un duh, ci pe toate acestea " Unitatea Înțelepciunii eterne domină Întregul, iar în etapele inițiale ale creației, înainte de căderea lui Lucifer, Totul este încă în "temperatură", adică în echilibrul potrivit Mai des în Boehme există o imagine a unei pajiști, parfumată și plină de frumusețea și aroma florilor într-o zi frumoasă de vară Fiecare floare are propria sa culoare distinctă Cu toate acestea, florile nu se ceartă între ele, ci se servesc și se ajută reciproc de dragul glorificării Aceasta este asemănarea pământească în temperatura ei inițială a creației permanente Fiecare creație este formată din șapte tipuri de natură, însă, în așa fel încât unul dintre aceste tipuri domină totuși într-o creație dată, într-o individualitate dată, fără a nega în același timp celelalte tipuri Unele creații poartă amprenta severității și sunt legate în cea mai mare parte de speciile naturale inferioare, în timp ce altele sunt mai caracteristice amprentei moliciunii și luminii Dar datorită faptului că creația a ieșit din temperatură, Dumnezeu se revelează la unii prin mânia sa, prin puterea sa aspră, înspăimântătoare, iar la alții prin iubirea sa Astfel, metafizica lui Boehme distinge lumea în interioară și exterioară, în "spirituală" și "pământească" Relația lor este relația dintre potențialitate și actualitate Lumea spirituală conține doar proprietățile posibilității Într-o lume ideală, "Natura eternă" se desfășoară din Unitate Ca atare, această lume "materială" nu are nicio calitate pozitivă, nici o calificare pozitivă, dar îi împlinește în egală măsură pe Tatăl și pe Fiul, mânia și iubirea Forma acestor gânduri rămâne, desigur, mitologică: prezentarea celor mai rele laturi ale tuturor fenomenelor naturale (căci aici totul devine "furios, furios și nebun" la Boehme), "vărsături" și capturarea lui Lucifer în întuneric etc Dar sensul este clar: prin realizarea dualismului într-un act anti-moral liber, s-a realizat o împărțire a lumilor și s-au creat ferm în sine forme închise ale naturii Fiecare activitate, fiecare mișcare, viață naturală și spirituală se bazează pe această luptă a dorințelor, a luminii și a întunericului, a iubirii și a mâniei unul împotriva celuilalt Aurora, Capitolul X Despre al șaselea spirit inexact în puterea divină, § - / / Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S Pean Fokin Astfel, ne regăsim din nou în tabloul descris inițial al lumii experimentale, a cărui derivare la Boehme, spre deosebire de, să zicem, Bacon, are un interes exclusiv metafizic d Natura pământului Istoria căderii și a mântuirii Abia acum Boehme explică originea lumii reale create, care, ca orice creație, este trecătoare, adică supus "deşertăciunii" şi, prin urmare, are nevoie de mântuire Căci consecința acestei "deșertăciuni" inerente lui este o cădere, adică moartea atât a lui Lucifer, cât și a lui Adam Totul în natura pământească este supus unei schimbări constante sub influența stelelor Întreaga natură este pătrunsă de un sentiment de frică, de frică de naștere și de moarte și, în același timp, de o așteptare misterioasă și timidă, și peste tot se află într-o lume a contrariilor ireconciliabile Prin toată natura există o bifurcare între viață și moarte, foc și lumină; peste tot este revelația mâniei lui Dumnezeu și a iubirii lui Dumnezeu în același timp Prin păcat, omul este cufundat într-o falsă dependență de natură, iar corpul uman s-a materializat Nu mai este doar un instrument voluntar, ci în multe privințe o povară care provoacă multe greutăți și suferințe Odată cu această imersiune în natură, cu această dependență de impulsurile naturale, lumea animală continuă într-un anumit sens în lumea umană Căci prin "cea mai mizerabilă și cumplită cădere a lui Adam" omul a căzut în spiritul naturii, în spiritul mundi și a primit o atracție pentru natura animală, care formează direct opusul destinului său înălțat Fiecare persoană poartă, ca să spunem așa, o fiară în trup: un leu, un lup, un câine, o vulpe, un șarpe, o broască râioasă, o maimuță, un păun vanitos etc Există și oameni ale căror suflete au o fiară bună și frumoasă Prin urmare, imaginea animalului este imprimată mai degrabă în ei decât în trup, ci în suflet Aici Boehme se referă la St Scriptura, în care Hristos îl numește pe Irod "vulpe", Ioan Botezătorul îi numește pe farisei "icre de șerpi", iar proorocii Daniel și Ioan Nu întâmplător Hegel s-a opus "metodei" de cunoaștere a lui Boehme, derivând "TOT, întreaga lume vizibilă de la Dumnezeu", lui Francis Bacon ( - ), părintele empirismului anglo-francez care, deși a trăit în același timp cu filozoful teuton ( - ), i-a fost cu totul opus în spirit Și nu este o coincidență că așa-numita "filozofie marxist-leninistă" a apreciat atât de mult metoda "inductivă" de cunoaștere a lui Bacon, în timp ce philosophia teutonica i s-a părut întotdeauna străină și suspectă Philosophus Teutonicus Jakob Hoehme (în cartea Apocalipsa) înfățișează tiranii și regatele acestei lumi ca "fiare sălbatice, urși și pantere" Prin aceasta, ei clarifică faptul că principiul uman din această lume, în cuvintele lui Boehme însuși, este puternic "infectat" (inficirt) de principiul animal și chiar capătă uneori amprenta perfectă a naturii animale, care se manifestă mai ales în vremea lui Antihrist, când Fiara se ridică din mare și din abis Cu toții, totuși, trebuie să avem grijă ca imaginea fiarei (câine nebun, vulpe vicleană, capră poftioasă, pisică perfidă, broască râioasă otrăvitoare, maimuță proastă, pasăre deșartă etc ) să nu învingă pe noi și să înghită complet Omul in noi Trebuie să ne străduim să ne asigurăm că chipul fiarei dispare complet în pocăința și pocăința zilnică și lasă loc în noi chipului lui Dumnezeu, Fecioarei Căci trebuie să avem în vedere că în această lume toate cele trei principii sunt la lucru (Pppsirien) și că ceea ce este fiecare persoană depinde numai de care dintre aceste trei principii prevalează în el Istoria căderii și a mântuirii Așa cum timpul începe cu descompunerea temperaturii, tot așa se termină cu restabilirea sa Adevăratul sens al istoriei este că este istoria Mântuirii Faptul că Dumnezeu vrea să salveze și să regenereze lumea a fost indicat imediat după cădere de profeție: "Sămânța femeii va zdrobi capul șarpelui" Apoi s-a manifestat în unirea cu Avraam, cu Moise, în care s-a arătat că Dumnezeu uneori și într-un mod surprinzător le-a vorbit înaintașilor prin profeți Tot de la începutul timpului se întinde șirul copiilor lui Dumnezeu și al copiilor luminii, având drept opus linia copiilor lumii, începând cu Cain Când vremurile s-au împlinit, Dumnezeu l-a trimis pe Fiul Său, născut dintr-o femeie Cuvântul, care a fost în lume încă de la început și care le-a vorbit lui Adam și Evei de la zdrobitorul șarpelui, a fost "făcut om" în Hristos Stăpânul a intrat în slujitorul său, spre surprinderea tuturor îngerilor, iar aceasta este cea mai mare Minune care s-a întâmplat în ciuda naturii, numai datorită Iubirii Astfel, filosofia naturală a lui Boehme este determinată de "conceptele" de bază ale filosofiei sale a istoriei - căderea și mântuirea omului, al căror sens și scop cel mai înalt, potrivit lui Boehme, sunt stabilite nu numai pe acest pământ, ci și pentru întregul univers ("Creația") Omul pentru Boehme este creația centrală în lumea lui Dumnezeu, toată creația finală, datorită faptului că a devenit totul Ivan Fokin lucrarea Creaţiei îşi atinge scopul pentru prima dată Ființa, care, după Idee, după Scop, este prima, deși în desfășurarea procesului Creației ea vine ultima Deși în unele cazuri există o aparență că Boehme este de părere că omul a fost creat doar pentru a "umple locul" care era gol după căderea lui Lucifer Viziunea principală a lui Boehme este că omul este hotărât să fie un mijlocitor între cer și pământ, între spirit și natură, el este o astfel de creatură în care Dumnezeu, după lucrarea finalizată a Creației, și-a găsit odihna, Sabatul, și în care Dumnezeu ar putea intră cu în toată plinătatea Lui Desigur, această înaltă demnitate a omului nu este încă fixată în primul Adam, ea trebuie încă dezvoltată în el; acest Adam ar fi putut să-l piardă și el a pierdut-o Prin urmare, întreaga lume modernă arată nu numai lumea umană, ci și, ca urmare a căderii, natura căzută în vanitate, ceea ce este un contrast atât de dureros izbitor în raport cu adevăratul său scop Iar când ochii unui om sunt deschiși la starea sa reală, atunci el trebuie să se vadă ca un rege lipsit de tronul său, care, în același timp cu pierderea fatală și frivolă a regatului său, s-a cufundat în sărăcie, transformându-se într-un exilat rege în propriul său regat Numai în Hristos, în noul Adam, demnitatea perfectă a omului este restaurată din nou Pentru Boehme, Hristos are o semnificație nu numai etică, ci și cosmică Hristos este atât Capul umanității, cât și Capul întregii creații, prin El și pentru El totul a fost creat, astfel încât totul este unit sub Hristos într-un singur sistem, sub care cade și lumea îngerească Prin Hristos, nu numai lumea omenească este mântuită (eliberată), ci și natura (Boehme se referă adesea la Epistola apostolului Pavel către Romani, VIII, ) Căci prin Hristos, la a doua Sa venire, se vor ridica un cer nou și un pământ nou, în care dreptatea va rămâne ( Petru III, ) Bineînțeles, Boehme îl înfățișează pe Hristos în principal ca Reconciliator și Mântuitor, a cărui Venire este motivată de păcate Boehme trăiește și respiră în conștiința reformatoare a "păcatului" și "milei" Însă viziunea sa asupra semnificației cosmice a lui Hristos, din care pornește în întregime ca premisă a lui, conduce în mod necesar la cunoașterea că, chiar dacă păcatele nu s-ar fi întâmplat, Hristos ar fi apărut totuși, deși nu ca Mântuitor și Răscumpărător, ci ca Desăvârșitor al lui Hristos omul şi a întregii Creaţii Philosophus Teutonicus Jacob Röhme Astfel, lumea pare a fi "materială" pentru o persoană, deoarece o persoană își creează forma și execuția Lumea apare, în cuvintele lui Novalis, ca un macroanthropos Asemenea corpului omenesc, el respiră, trăiește și spiritualizează, iar ca și sufletul omului, se împacă în contradicție "De aceea, dacă vrei să-l contemplești pe Dumnezeu și veșnicia, atunci transformă-ți voința în interior și atunci vei fi ca Dumnezeu Însuși! Căci într-adevăr ați fost creați în așa fel încât după voia interioară să trăiți pentru Dumnezeu și în Dumnezeu și după voința exterioară în această lume și fiind chipul și asemănarea lui Dumnezeu, posezi ambele împărății și cercetezi toate lucrurile , dezvăluind cele ascunse și regăsind-o din nou în veșnicie, și vezi imaginea dată ei la naștere Față umană cu șase simptome Gott ist dafi was Er ist: Ich bin dafi was ich bin: Doch kennstu einen wol, So kennstu mich und Ihn Angelus Silesius Filosofia lui Boehme, în contrast cu tendința realistă, pornește în întregime din Interior și este astfel proclamația idealismului german Căci, potrivit lui Boehme, Totul rezidă în gândire, Ideea însăși a apărut ca obiect al contemplației gânditoare și, astfel, spiritul însuși este tot conținut Despre viața triplă a omului, Capitolul X Despre crearea tuturor ființelor și despre cum omul trebuie să caute și să se găsească pe sine însuși și despre cum poate dezvălui toate cele nouă mistere, § Și Boehme, I Despre viața triplă a om SPb , S (Ufa, N S - ) Dumnezeu este ceea ce este El, Sunt ceea ce sunt: Dar cunoscându-l pe unul dintre noi Le vei cunoaste pe amandoua Îngerul Silezian "Din Anglia a venit o experiență care este încă ținută în cea mai mare stima acolo În Franța, universalitatea abstractă era mai apreciată Germania, pe de altă parte, a pornit de la o Idee concretă, dintr-un Interior concret (mental și spiritual) Hegel GWF Vorlesungen ueber die Geschichte der Philosophie bd III Frankfurt-am-Main, S Astfel Ivan f KUH este ideea principală și caracterul de bază al întregii învățături a lui Boehme: în orice ar trebui să recunoaștem trinitatea divină, care rezidă adânc în interiorul fiecărui suflet uman Cu alte cuvinte, sufletul trebuie să se dezvăluie pentru a se împlini, iar în procesul autodezvăluirii și autodeterminarii sale tripartite divine, realitatea (și odată cu ea definițiile sensibile ale lucrurilor) trebuie să dobândească în cele din urmă un sens interior exclusiv psihic De aceea Boehme nu se jenează să înceapă ascensiunea sufletului din calități senzual-corporale; căci tot ceea ce este legat într-un fel sau altul de suflet are adevărul său interior Pentru a-și exprima gândurile, Boehme folosește calități senzuale În loc de concepte, a aplicat realitatea, dar în așa fel încât "formele pe care le folosește nu mai sunt definiții esențial conceptuale" și, în același timp, "nu primesc de la el sensul lor senzorial inerent, ci le folosește în pentru a-ți îmbrăca gândurile în cuvinte "* Această formă de gândire germano-dinamică a fost destinată să schimbe semnificativ opiniile de bază ale celor întăriți Astfel, gândirea germană, mulțumită lui Boehme, de la primii pași ai filosofării sale a evitat unilateralitatea englezilor (senzualitatea abstractului-singular) și a francezilor (înțelegerea abstractului-universal), ocupându-se de concret Idee Hegel G W F Prelegeri despre istoria filozofiei Partea a treia Jacob Boehme "Aici nu există o separare certă a momentelor unele de altele", continuă Hegel, "aici simțim doar lupta lui Boehme, dorința lui pentru o astfel de separare El dă doar brusc primul, apoi o altă diferență și apoi se amestecă din nou - Cu toate acestea, această "neplăcere cu inimă simplă", în cuvintele lui Hegel, originea învățăturii lui Boehme în perspectivă istorică și filosofică poate fi considerată nu numai ca o împrejurare favorabilă pentru viziunea personală asupra lumii și contemplarea lui Dumnezeu a filosofului, care , nefiind obligat să studieze latina, a scăpat fericit de influența scolasticii dominante, dar în același timp ca împrejurare decisivă pentru nașterea întregului idealism german, chemat - pentru prima dată în istoria modernă - să se opună unei noi dinamici viziunea asupra lumii la imaginea statică, extrem de completă și închisă aristotelico-scolastică a lumii În general, așa cum mulți cercetători germani au remarcat în mod repetat, tocmai din cauza ignoranței lor față de logica formală aristotelică înghețată, gândirea dinamică, care s-a manifestat pentru prima dată pe pământ german în secolul al XIII-lea în învățăturile maestrului Eckhart, mai târziu , prin Nicholas din Kuban, Paracelsus și Luther, a reușit în sfârșit să pătrundă în Jacob Boehme Philosophus Teutonicus Ya k ob Oyome Teologia "creștin-aristoteliană", și mai târziu toată filosofia dogmatică, pronunțată mai ales în sistemul spinozismului, pe care Schelling a comparat-o figurativ cu statuia lui Pigmalion, în nevoie de un suflu cald de dragoste "Este posibil să ne îndoim că concepția dinamică a naturii în sine ar fi trebuit să schimbe în mod esențial viziunile de bază ale spinozismului? Înainte de a deveni principiul unui sistem de rațiune, doctrina existenței tuturor lucrurilor în Dumnezeu, care stă la baza întregului sistem al lui Spinoza, trebuie reînviată și eliberată de abstract Cât de generale sunt aici expresiile conform cărora ființele finite sunt "modificări" sau "efecte" ale lui Dumnezeu! Ce prăpastie mai rămâne de umplut aici și câte întrebări mai trebuie să se răspundă!" Și filozofia a găsit acest răspuns în învățăturile lui Boehme, ca și într-o considerație dinamică superioară a naturii și a lui Dumnezeu, care a constituit baza vie a întregii mișcări ulterioare a idealismului german Aici, în această înțelegere a dinamicii primordiale, stau dificultățile care ne împiedică să înțelegem pe deplin și să pătrundem în originalitatea dinamică a limbajului gândirii lui Boehme Și din acest motiv, consistența gândirii lui Boehme poate fi dovedită aproape întotdeauna doar pornind direct de la lucrările sale înseși Altfel, și într-adevăr, este aproape imposibil de evitat acea confuzie a "toți acești îngeri, spirite și calități" din care, după cum se plângea Hegel, "capul se învârte" "Trebuie să știi mai întâi", spune Hegel, "ce vrea să spună Boehme; apoi, bineînțeles, îi vom observa și gândul în aceste cuvinte Acest suflet negru, profund german, care gândește cel mai secret, cel mai interior, arată de fapt o forță extraordinară, o capacitate uimitoare de a aplica realitatea ca concept și de a vedea în jurul și în sine ceea ce se întâmplă în rai Trebuie totuși să-i recunoaștem meritul că, în ciuda limbajului său, totul este prezent aici, că în tot ceea ce spune, el pornește din realitatea lui, din sufletul său " Prin urmare, când Boehme vorbește despre, să zicem, prima calitate "empirică", astringență sau astringență, apoi în ultima Schelling F W J Studii filozofice despre esența libertății umane ( ) //Sm Anexa Nast, ediții, p Hegel G W F Prelegeri despre istoria filozofiei Berlin, Partea a treia Jacob Boehme Pean Fokin Această calitate înseamnă în el nu atât simțul gustului, cât starea de spirit care decurge din aceasta "Orice lucru are un liber arbitru și în aceasta voință o înclinație pentru calitatea lui (Eigcnschaft) Întreaga ființă a acestei lumi, precum și lumile îngerești și infernale, este doar o minune înaintea lui Dumnezeu: El a dat fiecăruia lumină și întuneric și fiecare ia ce vrea - prin aceasta nu-L vei mișca pe Dumnezeu în ființa Sa Duhul Său purcede de la El și îi întâlnește pe toți cei care Îl caută, El este Voia (Sucht) lui Dumnezeu, în care Dumnezeu dorește omenirea, căci omul este chipul Său, creat de El în toată ființa Sa; Dumnezeu vrea să se vadă și să se cunoască pe Sine în om și El Însuși locuiește și în creația Sa " Acest lucru devine evident mai ales atunci când Boehme descrie un temperament melancolic și, în termeni moderni, o stare de depresie Gustul astringent face ca gura sa se micsoreze si limba sa amorteze, si de aceea calitatea astringenta inseamna ceva "adunator de suflet", sau, cu alte cuvinte, o tendinta spre unitate psihosomatica imediata În acest sens, acțiunea astringenței constă într-o "atracție" sau "atracție" unilaterală, iar astringența în sine este o "forță tare și rece", asemănătoare cu "cea mai puternică piatră" Și de aceea, în forma sa perfectă, astringența înseamnă doar paralizia și stagnarea sufletului, care, dacă nu vrea să se micșoreze și să se întărească în cele din urmă, trebuie să acționeze Fenomenologic (dacă această expresie este potrivită aici), aceasta înseamnă că, atingând un anumit nivel de dezvoltare mentală, o persoană deprimată trăiește o anumită groază interioară, "oroarea golului sau a morții", în care se pierde conștiința de sine sau Sinele Această groază îl face pe melancolic, potrivit lui Boehme, să se micșoreze în interior și ulterior să se "înțepenească", adică a cădea în depresie Întărirea treptată produsă de starea neîncetată de contracție este resimțită la început ca "angoasă mentală", adică ca imobilitate psihică, transformându-se în timp în necontenit Despre viața în treime a omului, Cap XI Despre adevărata cunoaștere a omului, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Se poate cita exemplul lui Lev Tolstoi, care a descris ceva asemănător în Confesiunea sa ( ) "Inima mea se strânge", spune Tolstoi, vorbind despre starea sa interioară "nerezonabilă" disperată, "și mă simt groază Este groaznic să te uiți acolo", etc Philosophus Teutonicus Jacob vtMt o stare sacadată de durere psihică, pe care Boehme o numește "angoasă", sau, în naturi mai superficiale, "plictiseală" "Ce altceva căutăm? Să căutăm și să ne recunoaștem doar între noi! Dacă ne găsim pe noi înșine, atunci vom găsi totul, nu va fi nevoie să mergem nicăieri în căutarea lui Dumnezeu, pentru că făcând așa nu Îi vom face niciun serviciu! Dacă ne căutăm și ne iubim doar pe noi înșine, Îl iubim pe Dumnezeu' orice facem unul pentru altul, facem pentru Dumnezeu Cine și-a căutat și și-a găsit fratele și sora, a căutat și a găsit pe Dumnezeu ' Suntem cu toții în El - un singur trup în multe mădulare, fiecare dintre ele având propriul său scop, propria sa guvernare și propria lucrare, așa este miracolul lui Dumnezeu" Înainte de vremea înființării lumii, eram cunoscuți în înțelepciunea Sa și El ne-a creat într-o ființă pentru ca în El să existe joc " Cu toate acestea, această durere sau chin este de fapt rezistența sufletului, prima manifestare psihologică a opoziției active a unei persoane față de simpla condamnare a melancoliei În același timp, aceasta este prima trezire a sufletului, care se declară în limbajul suferinței Boehme definește această stare de suferință drept "amară" Amărăciunea este "înțepătura" astringenței în sine, pentru că întărirea în calitate astringentă poate fi atât de puternică încât o persoană se dovedește a fi complet insensibilă: nimic nu-l atinge cu adevărat în această viață Dar dacă astringența în forma sa cea mai pură a fost o "stupefacție din groază", în care groaza reală nu este încă simțită, atunci amărăciunea este deja o anumită excitare, o anumită "frică", rezistând acestei stagnari mentale Cu toate acestea, senzația de durere și frică nu învinge această amorțeală Când stupoarea dureroasă devine insuportabilă, abia atunci se trezește activitatea și voința de a învinge frica Dacă în astringență a existat o mișcare interioară sau "contracție" a lui Einpressen, acum există o împingere spre exterior, care este "focul mâniei" Boehme, astfel, distinge între o pasiune aprinsă efectiv și o decădere liniștită și supusă a unei aspirații înăbușite, așteaptă doar în aripi până când "fierberea furiei" izbucnește în cele din urmă sub forma unui "fulger pâlpâitor", care sparge astringența, depăşind astfel paralizia sufletească Din amărăciune ia naștere o pasiune fulgerătoare, care crește și nu își găsește odihnă și, prin urmare, devine ca un "învârtire- Despre triplă viață a omului, Capitolul XI Despre adevărata cunoaștere a omului, § Pean Fokin o roată care rulează", care se învârte cu groază și frică, până când fulgerul, născut din relația dintre amărăciune și astringență, devine "îngrozitor de foc" și se aprinde ca un foc teribil, din care toată "astringența" va cădea și se va retrage, adică materie Astfel, dacă mai devreme sufletul era înăbușit de groază, acum sufletul însuși învinge materia inertă și "tartă" Și treptat, datorită acestei descarcări de entuziasm pasional, care a apărut din oprimarea astringentă inițială ("constricție") și amărăciunea dureroasă, toate osificarea și toată durerea sunt depășite Deși această descărcare, potrivit lui Boehme, nu este doar încetarea tensiunii anterioare, ci o stare fundamental nouă a sufletului ușurată de suferință Boehme numește această stare de relief și rezoluție "apă" și, de asemenea, "spirit apos (sau apos) "Copiii sunt profesorii noștri, în inteligența noastră suntem proști împotriva lor! De îndată ce se nasc, ei învață deja să se joace - mai întâi cu ei înșiși, iar când cresc, se joacă unul cu celălalt Așa că Dumnezeu din veșnicie în Înțelepciunea Sa în secretul nostru copilăresc se joacă cu noi Când El ne-a rafinat mintea, atunci am început să ne jucăm unii cu alții și între noi * Dar diavolul ne-a pizmuit în asta și ne-a certat în jocul nostru, așa că ne certam până astăzi Totuși, nu avem de ce să ne certam în jocul nostru: când se va termina, ne vom găsi liniștea și ne vom întoarce acasă! Apoi vor continua jocul alții, care vor veni în locul nostru și se vor certa și ei până în Seară, până va veni vremea să se odihnească în țara din care au venit Căci toți am trăit odată într-o țară pașnică, dar diavolul ne-a convins să mergem în țara lui tulburată " Cu toate acestea, în ciuda acestei ușuriri a sufletului, oroarea originală a materiei astringente este încă prezentă în el Abia în acest stadiu a devenit "destul de subțire" Și înțepătura de amărăciune mai are și aici putere, pentru că în această descărcare există încă "străluciri de amărăciune", din cauza cărora rămășițele de astringență dispar mai repede Între timp, vidul crește, iar "spiritul apei" vine în mod constant Boehme numește întreg acest proces furie, care stă astfel atât la baza atracției astringente inițiale, cât și a amărăciunii ulterioare, care se opune astringenței, care apoi a fost trezită și a izbucnit în foc, care mai târziu se înmoaie, dizolvându-se în apă La fel Ch XI Despre adevărata cunoaștere a omului, § Philosophus Teutonicus Jakob Böhme Procesul furiei este depășit, însă, de ceva mai înalt Căci după "explozia" sa, totul "se limpezește" miraculos, iar de la depresie, amărăciune, izbucniri de furie și descărcare, emoția se transferă, "ca pe aripi", la "bucuria strălucitoare" trezită, la clarificare, care Boehme numește de fapt "lumină" "Dar sufletul în Hristos trebuie să fie constant cavaler Căci diavolul este cel mai bun în om, unde poate fi stăpânul lumii, să-și facă lucrarea și să-și facă voia El nu poate face acest lucru în afara omului în duhul acestei lumi: căci împărăția lui nu se află în stăpânirea exterioară a acestei lumi, ci în interiorul, la rădăcina prăpastiei În guvernarea externă, el este neputincios să facă ceva în această lume, dacă Turba Magna nu este aprinsă în mânia lui Dumnezeu; dacă este aprins, atunci el este în afaceri, mai ales când elementele sunt aprinse în furtuni mari Și când mai târziu arde în ei mânia lui Dumnezeu, atunci el este cel mai activ călău și judecător, care, dacă ar putea nimici lumea întreagă, ar face-o! Dar spațiul lui este limitat de furie în Turba, pentru că Turba este mentorul lui și el este un hulitor și un distrugător, în măsura în care mânia îl infectează pe Turba Deci, să știți că diavolul se luptă adesea cu îngerii Dacă sufletul unei persoane este nepăsător, atunci el procedează de bunăvoie la asta, dar îngerii îl rețin și nu poate face ce vrea Dar de îndată ce sufletul își închipuie și începe să poftească, atunci diavolul învinge; dacă sufletul respinge pofta rea, atunci îngerii îl alungă Așa este disputa veșnică pentru sufletul omenesc: atât Dumnezeu, cât și diavolul o dețin! Și motivul disputei este acesta: cele două regate sunt împărțite în *-te - unul este dragostea lui Dumnezeu, împărăția din Temario Sancto, adică angelic; iar al doilea este furia din centrul naturii* care este mânia lui Dumnezeu și ocmomâ") În cele din urmă, din această bucurie strălucitoare, energia transformată a furiei zgomotoase trece la iubire, care, datorită drumului său spinos prin furie, a devenit și mai caldă și mai pătrunzătoare "De aceea, Dumnezeu ne-a descoperit voia Sa și ne-a arătat lumina și întunericul, pentru ca omul să aleagă ce vrea; si ca sa stim ca ii este placut lui Dumnezeu sa aiba un suflet in Sfanta Sa Imparatie, El ne-a poruncit sa invatam si ne-a aratat calea spre viata, trezind cu Duhul Sau pe marii invatatori - lumina acestei lumi - pentru ca să mântuiască oamenii de mânia și mânia Lui și să nu-l trezească în sine Căci mânia trebuie să fie în fiecare viață, dar dacă iubirea și blândețea o înving, atunci nu se dezvăluie niciodată, este doar o cauză Capitolul XIV Pe calea cea largă a acestei lumi, care duce în abis și pe calea îngustă către Împărăția lui Dumnezeu, § - // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p - ) Ivan Fokin viaţă Căci în dragoste, mânia creează o mare bucurie și un paradis! - În Împărăția lui Dumnezeu, mânia este o mare bucurie minunată} Deși nu se știe nimic despre mânie acolo Așa cum plânsul și râsul izvorăsc din aceeași sursă, iar tristețea se transformă în bucurie, tot așa este cu dragostea și mânia lui Dumnezeu " Boehme descrie acest proces de "gătit" dragostea astfel: "Înțelegeți toată oroarea focului, îngrozitoare și mistuitoare, care învinge tot felul de toate esențele! De îndată ce strălucirea ei se instalează, adică formele întunericului sunt absorbite, iar astringența întunecată este îngrozită, ca o moarte aspră înainte de viață, iar morții și învinșii se retrag, devenind din greu, moale și subțire, devenind greoi, instabil slăbiciunea în sine, din care vine greutatea naturii; căci matricea de tartă devine lichidă și ușoară, iar spiritul apei din care s-a născut apa Și această groază a astringenței în moarte întunecată este oroarea marii bucurii, căci lumina iese din întuneric! Și dacă fulgerul se vede în astringența înțepăturii, este mult mai îngrozit decât astringența mamă; aceasta nu este o groază ostilă, amorțitoare, ci o groază jubiloasă a bucuriei, care își găsește mama atât de lichidă, moale și blândă, încât din aceasta își pierde dreptul de foc și devine în libertatea voinței eterne în centru albă, limpede, strălucitoare , plăcut și vesel, și prin aceasta se ajunge la al cincilea fel de natură, adică la iubirea fericită Așadar, potrivit lui Boehme, în bucuria triumfătoare a luminii, din opusul ei, din "groarea comprimată", "ca nașterea unei noi vieți dintr-o moarte acrișă", ia naștere "dragostea fericită" "Căci atunci fulgerul cu mare dorință își dorește mama să hrane Aici are loc adevărata origine a vieții, căci este aprinderea luminii într-o matrice acrișă, atunci când aceriile severe se transformă în blândețe"? Iubirea, așadar, nu numai că vine din opusul ei, ci o conține și în sine ca moment depășit și în același timp păstrat, care, la rândul său, își păstrează și momentele anterioare ("astringență", "amărăciune", etc ) ) d) Acestea sunt toate cele șase calități: astringent, amar, foc, apă, lumină, dragoste Cu toate acestea, potrivit lui Boehme, procesul vieții nu se termină cu "dragoste" Prin urmare, acestor ka- Ibid Ch XIV, § Capitolul II Despre temelia părintelui etern, § - // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Ibid Ch II, § Philosophus Teutonicus Jakob hoeme Boehme adaugă și o a șaptea calităților: "ton", sau "sunet", ca expresie unică, universală, a întregului proces de viață și a etapelor sale Aici, în armonia muzicală universală (în limbajul lui Boehme, în "semnătura sonoră") începe adevărata pătrundere în ceea ce constituie esenţa învăţăturii şi limbajului lui Boehme Căci numai în stadiul acestei armonii universale persoana este pe deplin prezentă în "descrierea" lui Dumnezeu, a omului și a lumii, adică în realizarea lui a "Esenței Divine" "Dar nu trebuie să credem că Divinul primește un început și o schimbare Nu, scriu așa doar pentru a arăta cum să înveți să înțelegi Ființa divină; pentru că nu putem traduce [în limba noastră] cuvinte angelice; și chiar dacă ar fi traduse, atunci tot la fel în această lume totul este creat și creat (creaturiich); şi, apoi, pentru mintea pământească, totul apare după pământesc Căci nici noi nu mai facem parte din întregul (particular) și nu mai putem raționa în întregime (ganz hesien), ci doar în părți (stiickwerck), la care cititorul ar trebui să se gândească Mai mult, numai Mintea Divină din inima lui Dumnezeu este Întregul și nimic altceva; orice altceva constă din esențe și numai Dumnezeu este liber Prin urmare, vorbim doar despre o parte și înțelegem Întregul din minte; căci nu avem limbaj pentru rostirea lui, dar conducem cititorul ca pe o scară Totuși, dacă cineva în mod direct și direct scrie sau vorbește despre Dumnezeu, atunci ar trebui să vorbim despre lumina și flacăra Iubirii, căci Dumnezeu este cuprins în Iubire " De aici, Boehme trece la autocunoașterea omului în Dumnezeu, ca la singura autocunoaștere umană posibilă și plăcută lui Dumnezeu A) Omul ca finalizare a procesului teogonic În această privință, Boehme însuși poate fi comparat cu Socrate, în care, potrivit remarcii potrivite a lui Hegel, a avut loc pentru prima dată în omenire inversarea conștiinței, "care a existat în ea - ca și în prima, care a arătat un exemplu de astfel de atracție - antropologic, în timp ce mai târziu a devenit un singur obicei" {Hegel, G W F Prelegeri despre istoria filozofiei în volume T SPb , S ) Pentru că ideea personală a lui Boehme despre lume este adevărată numai în măsura în care se formează împreună cu conștiința lui Dumnezeu însuși Prin urmare, este extrem de important să înțelegem că conceptele lui Boehme de "dragoste", "înțelepciune veșnică" etc esența definiției unui singur Dumnezeu viu, care se caracterizează prin definiții dinamice ale mișcării și creației Cap I Pe temelia părintelui etern, § - // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Ivan fokn Deci, omul acționează ca propriul său "Dumnezeu" și "Diavolul", pentru "centrul lui Dumnezeu" și "centrul naturii" - acesta este sufletul uman În forma dialogică a unei conversații profesor-elev, vorbind despre "viața suprasensibilă", Boehme spune: "Sufletul [după moartea trupului] nu are nevoie să meargă nicăieri, doar viața muritoare exterioară este separată de ea împreună cu trupul; avea deja raiul și iadul în sine; după cum se spune în Scriptură: "Împărăția lui Dumnezeu este înlăuntrul vostru" (Luca, XVII, - ) Orice se deschide în suflet, rai sau iad, rămâne acolo căci raiul și iadul sunt pretutindeni Împărăția Cerurilor funcționează și este simțită de sfinți în credința lor "' Astfel, procesul teogonic al nașterii veșnice a Zeității, după Boehme, duce în mod necesar la om ca moment interior al auto-revelației lui Dumnezeu "Student, dragă profesor! Spune-mi, unde trăiește iubirea într-o persoană? Profesor Unde nu locuiește niciun om Student - Unde este? Unde nu trăiește o persoană în sine? Profesor - Într-un testament complet devotat Când sufletul moare din proprie voință și nu dorește altceva decât ceea ce vrea Dumnezeu, atunci iubirea trăiește în el Pe măsură ce voința moare pentru sine, dragostea intră în ea; și întrucât nu există nimic acum acolo unde a existat propria voință, dragostea lui Dumnezeu este deja activă acolo * Revelația lui Dumnezeu în om arată clar că așa-numita voință de sine umană separă și izolează în mod inutil o persoană de cea mai profundă temelie a esenței sale: de la atingerea Întregului și pătrunderea în acest Întreg, datorită căruia își poate îndeplini scopul cel mai înalt - a fi și a acționa împreună cu Întregul "Căci nu avem nevoie de nicio altă dovadă, decât de o singură Carte mare a cerului și a pământului, a stelelor și a elementelor cu soarele, în care recunoaștem pe deplin asemănarea Divinității și o vom recunoaște în noi înșine de o sută de ori mai mult când vom să ne cunoaștem și să ne considerăm Căci Duhul dă la orice lucru * Despre viața suprasensibilă, § - // Jacob Boehme Christosophia, sau calea către Hristos, - Cartea V Per cu el Alexandra Labzina SPb , Despre viața suprasensibilă, § - Philosophus Teutonicus Jakob hoeme un nume care indică modul în care se află în nașterea ei în sine și cum a fost formată pentru prima dată în creație; gurile noastre îl formează în același fel: așa cum un lucru se naște dintr-o ființă veșnică și se realizează, așa este cuvântul omenesc (care provine din centrul spiritului) în formă, izvor și formă; este ca și cum spiritul ar crea o astfel de ființă, când pronunță felurile de creație Căci în felul acesta formează cuvântul (adică numele lucrului) în gură, prin care lucrul a luat ființă în creație; și de aceea în cuvânt știm că suntem copii ai lui Dumnezeu și născuți din Dumnezeu Căci, așa cum Dumnezeu din veșnicie a avut esența acestei lumi în Cuvântul Său, pe care a vorbit-o mereu în Înțelepciune, tot așa o avem și noi în cuvântul nostru și o vorbim în minunile Înțelepciunii Sale Căci Dumnezeu Însuși este esența tuturor ființelor, iar noi suntem în El ca niște dumnezei prin care El Se descoperă " Potrivit lui Boehme, s-a eliberat de capriciosul voinței sale și, astfel, a intrat în Întreg, o persoană nu se liniștește nici după unirea mistică cu Dumnezeu; pentru că această Unitate în Boehme nu mai înseamnă ideea mistică tradițională a unei esențe divine unice, odihnitoare, în raport cu care întreaga lume și omul par a fi "păcătoși", acționând ca o "împărăție a căderii" lipsită de valoare și de prisos , nedemn de existență, doar interferând cu sufletul intră în lumea platoniciană a ideilor, tărâmul transcendent al nirvanei, cel plotinian, lipsit de orice idee de "poftă întunecată" Doar prin separarea ambelor principii care alcătuiesc un Întreg organic viu, este posibil, ca urmare a unei astfel de vederi "cu un singur ochi" asupra esenței lumii, să se transforme tărâmul strălucitor al Bucuriei într-un tărâm transcendental plictisitor al lumii "viitor luminos" Acesta, potrivit lui Hans Grunsky, în general, este idealul transcendental al lui Plotin Căci, deși "teoretic" această lume apare la Plotin, la fel ca și la Boehme, ca revărsare a Divinității dincolo de lume, totuși, această ieșire (emanare) nu privește deloc "esența divină" însăși, care, potrivit lui Plotin, trebuie să rămână mereu de altă lume și "întotdeauna odihnindu-se" în sine De aici scăderea din ce în ce mai mare și nesemnificația conținutului substanței divine, pe măsură ce "ieșirile" divine se îndepărtează de sursă, până când "reflecția" divină iese în sfârșit la granița materiei Despre viața în treime a omului, Cap VI, § - // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p - ) Ivan Fokin "Învățătura autentică a lui Boehme nu are nimic în comun cu toate aceste învățături", declară Grunsky, "care au ca bază, dacă luăm în profunzime, învățătura preformată a lui Platon Metafizica lui Boehme, deși folosește adesea aceleași cuvinte ca "platonismul" post-platonian, este ceva complet opus (și cum ar putea fi altfel!) și în raport cu lumea inertă care a apărut prin "ieșire" din ideea de altă lume a lui "Deitate" și în raport cu substanța abstract-nihilistă a lui Spinoza Căci Boehme nu mai vorbește despre "reflecții", "prototipuri", "radiații" etc izolat de lumea Cealaltă în picioare, dar se arată cum Voința Abisului se generează într-o Realitate din ce în ce mai cuprinzătoare, până atunci "întrupată" în lumea vizibilă, până când ne apare ca Auto-revelația completă a Dumnezeu, care este Om, în adâncul sufletului său ajungând la unirea cu abisul Și această unitate, potrivit lui Boehme, nu este o stare, nu o "realizare" a păcii ființei transcendente și nici nu este un fel de "întărire" într-o monotonie moartă atot-egalizantă care nivelează toate contradicțiile și contrariile , ajungând în această nivelare în cele din urmă la "panteismul" inert, la o "ființă" iudeo-platonică lipsită de orice tensiune și luptă " Unitatea omului cu Abisul este, potrivit lui Boehme, înaintarea și descoperirea în "această lume" a Voinței divine originară, străpungând în cea mai mare neliniște de la "Tăcerea eternă" la auto-înțelegeri mereu noi Numai așa o persoană în sufletul căreia se ridică focul tensiunii și lupta dintre bine și rău, "vine în Întreg" Schelling a împrumutat de la Boehme tocmai principiul sistemic al identității vii a ambelor principii ale libertății umane Învățătura lui Boehme despre temperamente (On the Choice of Mercy, ) a fost folosită de Schelling în Philosophical Investigations on the Essence of Human Freedom ( ) "Nu pot să vă descriu întreaga Divinitate într-un singur cerc", admite Boehme în prima sa lucrare, "căci este incomensurabilă, dar nu de neînțeles pentru spiritul care rămâne în iubirea lui Dumnezeu; deși Îl înțelege, dar numai parțial: de aceea îmbrățișați-vă unul după altul și îl veți vedea pe Tse Hans Gntnsky Jacob Bohme al Schopfer einer germanischen Philosophie des Willens Hamburg, S Philosophus Teutonicus Jakob Böhme loe Am citit multe scrieri ale înalților profesori, sperând să găsesc în ele baza și adevărata profunzime, dar nu am găsit nimic decât un spirit pe jumătate mort " Sub "scrierile înalților profesori" Boehme înseamnă, în primul rând, scrierile elevilor școlii "miraculosului" medic Paracelsus ( - ), de la care a adoptat tripla împărțire a omului, în ( ) un corp format din elemente, ( ) un spirit care provine din stele și ( ) sufletul inspirat de Dumnezeu, precum și unele dintre expresiile sale natural-filosofice și alchimice Cu toate acestea, toate aceste împrumuturi priveau în principal doar latura exterioară a învățăturii sale, care conține cu adevărat primele revelații profunde pe care el, prin propria sa recunoaștere, le-a primit datorită "Revelației superioare" b) Treimea Omului Omul locuiește în toate cele trei principii Trei sfere ale realității se concentrează și se ciocnesc în ea, omul este centrul Universului Natura vizibilă și invizibilă, lumea focului, lumea luminii și lumea aerului, toate elementele, sarea, sulful și mercurul ("Mercurul"), care dintr-un anumit punct de vedere reprezintă natura în același mod - toate aceasta este prezentă în omul însuși Poziția centrală a omului este o reflectare a lui Dumnezeu însuși "Esentele sufletului au venit din Centrul Naturii, din foc, cu tot felul de Natura; toate cele trei lumi constau în aceasta: tot ce are și poate Dumnezeu și că Dumnezeu este în Treimea Sa, toate acestea sunt sufletul după esențe, ca o ramură dintr-un copac Substanța sa este aranjată ceresc, din esența cerească și divină, dar voința sa este liberă și se poate scufunda chiar și în ea însăși, imputandu-se la nimic, și să înflorească ca o ramură dintr-un copac și să se împărtășească din Iubirea lui Dumnezeu sau să urce prin ea propria voință în foc și deveniți un copac separat de Dumnezeu; ce mănâncă ea Din aceasta primește materialitate, adică trup creat " Aurora, Ch X Despre al șaselea spirit inexact în puterea divină, § - // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S Psychologia vega, sau de întrebări despre suflet, Întrebarea : Ce este sufletul în ceea ce privește esența, esența, natura și proprietățile sale? § - //Jakob Boehme Psihologie adevărată, sau Patruzeci de întrebări despre suflet, Traducere din germană de Augustine Kirchner, Sankt Petersburg, // Editura "Sofia": Moscova, P UB H fokin Omul este Chipul lui Dumnezeu, nu a vrut să se mulțumească doar cu rolul de a-l "reprezenta" pe Dumnezeu și s-a împovărat cu imaginație (Imaginieren), pierzând astfel fecioria inițială și "asemănarea lui Dumnezeu" Astfel, voința umană se regăsește în chin și frică Dar în procesul original triun, nu sa oprit la frică și furie Prima voință creată în această ființă dureros legată o altă voință, menită să iasă din acest chin și să revină la libertatea originară Așa este Dumnezeu Fiul, care vine de la Tatăl prin foc și prin moarte rupe chinul mohorât duhovnicesc Astfel El dă lumină și milă Tatălui, căci Fiul este Inima Tatălui și mila Lui Întrucât astfel focul furibund al Tatălui s-a mistuit pe sine, esența Lui este înmuiată și "din această devorare se adeverește, esențial, spirit viu și înțelegere, și iese un nou început" "Cuvântul Etern și inima lui Dumnezeu s-au întrupat și au intrat în al Treilea Început - în carne și sânge omenesc, au luat un suflet omenesc și au intrat în moarte de dragul unui suflet sărac, luând din moarte puterea care a captivat sufletul, și din iad înțepătura lui furioasă, usturând în bietul suflet; și a scos bietul suflet din moarte și iad Iată, când Cuvântul s-a făcut om, acest Om S-a lăsat să fie răstignit pe cruce și să accepte moartea pe cruce: înțelegeți, un Om viu nou, născut din Dumnezeu, a intrat în moarte și în abis, a distrus moartea în suflet și a deschis centrul sufletului Căci El a rupt toate cele șapte sigilii ale centrului naturii și sufletul a devenit din nou independent, apoi a aprins din nou focul divin în suflet, pentru ca sufletul din nou - din propriul foc - să ajungă la tinctura veșnică Și așa, dacă o persoană vrea să iasă din chinul său, în care s-a găsit ca urmare a imaginației ("imaginația") lumii create, atunci trebuie să se întoarcă de la periferia lumii la mijlocul acelei Cruce care este pusă pe această lume și trebuie să găsească Centrul acolo O persoană trebuie să ia această Cruce asupra sa, să "cade" sub moartea lui Hristos, datorită căreia va fi îmbrățișat de Trupul Său și va ajunge la "esențialitatea divină" (Wesenheit) și va Mysterium magnum, Capitolul IV Cam două principii, adică despre dragostea și mânia lui Dumnezeu, despre întuneric și lumină, § //Anexa la Nast, ediția, p Despre viața în treime a omului, Cap VIII Despre existența unei alte vieți în noi, § - // Jakob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa : P ) Philosophus Teutonicus Jakob Oesch acum în Inima lui Dumnezeu și va găsi din nou Centrul Abia atunci cei temuți dinainte vor deveni din nou liberi, după ce au renaștet (adică, reuniți) cu Dumnezeu "Tot ceea ce are un început are și un sfârșit și nu crește mai mult decât numărul din care a venit; tot ceea ce este în Unul este indestructibil, pentru că este doar unul și nu mai mult; nu există nimic în cel care l-ar distruge, căci niciun lucru care există la singular nu se opune lui însuși Dar dacă lucruri sunt într-unul, atunci există deja confruntare și dispută, căci unul nu se luptă împotriva lui însuși, ci se atrage în sine și din sine și rămâne unul, și deși caută ceva mai mult în sine, nu găsește și întotdeauna după sine, căci este un lucru care este întotdeauna într-o singură voință Când sunt două voințe, atunci există o împărțire, căci una se străduiește adesea în sine, iar cealaltă în afara ei și, întrucât un lucru are un singur trup, nu există un singur guvern în acest trup, iar dacă cineva pătrunde ostil în celălalt, apoi o contradicție ( Wiederwille) (care pătrunde în alta și se instalează acolo) constituie ceva al treilea Această a treia este o ființă mixtă a primelor două, contradictorie cu ambele, care se străduiește să fie ceva independent (Eigen), conținând în sine două voințe opuse față de primele două, dintre care una se străduiește la dreapta și cealaltă la dreapta stânga Astfel, din cauza contradicțiilor crescânde, un lucru crește de la doi la mulți și fiecare are propria sa voință: și dacă aceasta se întâmplă într-un singur trup, atunci nu este de acord cu el, pentru că în același trup sunt astfel multe voințe; atunci este necesar un singur Judecător, care să judece și să îmblânzească aceste testamente Dar dacă voințele se întăresc și, nevrând să fie supuse de Judecător, se ridică deasupra Lui, atunci din una se nasc două stăpâniri: căci ceea ce a ieșit afară (Ausgefahrene) este guvernat de propria-i voință și o atacă pe prima, care este încă nesupus voinţei sale Deci, când unul vrea să-l sufoce pe celălalt și să se ridice singur în ființă, apare o dispută; iar dacă unul nu reușește să-l înăbușe pe celălalt, oricât s-ar zbate, atunci fiecare crește în sine până la cel mai mare număr, rămânând în lupta împotriva celuilalt Și când cineva atinge creșterea la cel mai mare număr și nu poate crește mai departe, atunci se întoarce în sine și vede de ce nu mai poate crește Astfel vede ultimul număr și își pune voința în ultimul număr, dorind să depășească limita și granița; și chiar în această voință, pe care o pune într-un număr finit, dorind să-l distrugă, s-a născut Profetul Și el este propriul său Profet, care proorocește despre greșelile în voință, deoarece aceasta nu mai poate crește, și despre distrugere Profetul se naște în cel mai mare număr din coroană, adică în scopul final, și vorbește despre confuzie (Turba) în regatul său - când se va termina confuzia și care sunt motivele pentru care nu poate ieși din propriul său număr Și atunci Profetul anunță o nouă împărăție, care este sortită să se nască din distrugere; pentru că el este gura acelei împărății și arată contrariul kwan fokin chie - cum a crescut împărăția într-o singură voință și a ieșit din propria ei dorință din sine în multe voințe; cum dezvăluie mândria împărăției, lăcomia și invidia ei Întrucât împărăția avea o singură rădăcină din care a crescut, Profetul arată ramurile rele care au crescut din rădăcină, adică amăgirile regatului și Turba, sfâșiind copacul bătrân și luându-i puterea și zeama ca să putrezească Și atunci Profetul arată falsitatea ramurilor, mai întâi căpătând putere din copac, apoi doborându-l, proclamându-se "pom nou" și "împărăție bună", ca și cum ar fi oaspeți străini în această împărăție și lăudându-se de marea lor minte şi evlavie Ramurile au crescut din copacul bătrân și astfel copiii își devorează propriul tată De aceea Profetul îi numește "lupi" și nu copii, căci au venit să omoare, să devoreze și să stea în locul copacului bătrân! Sunt mândri de ei înșiși până la sfârșit, până când proprii lor copii încep să-i devoreze Acesta este propriul lor profet, care a crescut pe coroana lor, căci el arată răutatea rădăcinii din care a crescut primul copac; el arată otrava cu care este otrăvită rădăcina, adică de ce dintr-o singură voință au crescut multe voințe, dând naștere la dispute și la răutate Astfel, predandu-se lumii create, Turba a patruns si in fiinta umana, i e neliniște, confuzie și ruptură, care construiesc în lume orice voință antidivine Acest Turba rămâne în el de acum înainte, chiar dacă își recâștigă Centrul Se manifestă în "fragilitatea" corpului său, aducând bolile corpului până la capătul morții, adică aducând boala la moarte "Dacă Turba a încolțit într-un lucru, creând o mulțime dintr-un singur lucru, iar o mulțime este ostilă ei înșiși, atunci Turba distruge această mulțime însăși Căci cel originar nu se va dori decât pe sine și întruparea sa; iar pluralitatea într-un singur lucru creează vrăjmășie, căci o parte dorește întotdeauna să o depășească pe cealaltă, iar cealaltă nu vrea să îndure acest lucru Din aceasta vin invidia și înșelăciunea și din ele cresc mânia și cearta, când unul vrea să smulgă și să-l răstoarne pe celălalt " "Totul a venit dintr-o singură sursă; iar substanţa tangibilă a acestei lumi are un început, şi de aceea moartea există*, căci ceea ce nu este din veşnicie este muritor Dar pentru a suporta chipul omenesc, care are și un început în trup, Dumnezeu s-a făcut om și acum locuiește în suflet, care a dobândit din nou chipul originar, nu al acestei lumi, ci doar un astfel de suflet încât prin duh Capitolul XIII Despre legămintele vrednice ale lui Hristos, § ! //Jakob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p - ) Acolo Ch XIII Despre legămintele vrednice ale lui Hristos, § Philosophus Teutonicus Jakob Röhme se angajează lui Dumnezeu Asta înseamnă să renaști în Dumnezeu sau să dispari pentru totdeauna în iad") Astfel, sufletul nu moare când trupul moare Căci, fie că sufletul s-a întors la Dumnezeu sau nu, voința trăiește mereu în el și această voință este de nestins La urma urmei, fiecare voință caută un scop în eternitate Iar voința se liniștește și se împacă numai atunci când acest scop a fost propriul său început Într-un efort inconștient, totul este îndreptat către ceea ce a provenit "Tot ceea ce are un început are un sfârșit și tot ceea ce este conținut în timp se poate transforma într-o zi din nou în eter Și chiar dacă am trăi în această lume fără nevoie și fără moarte, într-un trup curat și neîntinat, împărăția exterioară s-ar retrage în cele din urmă de la noi și ne-am găsi în materialitatea cerească Desigur, Sufletul care nu și-a recăpătat izvorul (Quelle) din care a izvorât cândva, ci a rămas în primul început de foc, în care și-a imaginat într-o natură amară, astringentă, nu se va elibera de aceasta nici după moarte Ea va suferi pentru totdeauna în această fragilitate, iar focul o va mistui în continuare Negăsind din nou Inima lui Isus, ea disperă pentru totdeauna de Harul lui Dumnezeu "Sufletul știe că această haină din carne și sânge pământesc este haina altcuiva, în care, în adâncul inimii ei, îi este rușine să stea înaintea feței lui Dumnezeu Și de aceea se îndoiește de harul lui Dumnezeu când se roagă; căci i se pare mereu că are prea multe păcate și din cauza lor nu poate atinge Măria lui Dumnezeu Un astfel de chin de "conștiință necurată" îi este provocat și de diavolul, care își deschide neîncetat groapa de fum cu mânie și atrage fum în voia sufletului, astfel încât ea se poticnește și se teme de Dumnezeu, pe care diavolul îl prezintă mereu ca fiind un "judecător strict" Și acum bietul suflet, împleticindu-se pe drumul către Dumnezeu, intră în duhul acestei lumi, căutând hrană și, crezând că Dumnezeu lasă totul să meargă pe calea lui; și acesta este într-adevăr cazul celor care construiesc pe ei înșiși și au încredere în ei înșiși Căci sufletul crede că, dacă este în afara lui Dumnezeu în minte, atunci trebuie să corecteze totul prin grija lui și că nu există altă cale, decât totul Capitolul VI Alte porți ale lumii, precum și paradisul, § - // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Capitolul XVIII La moarte și la moarte, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) kwan fokin se face numai cu propriile mâini sau prin viclenie, iar din asta vine mult rău Boehme repetă din nou și din nou condiția necesară pentru înțelegerea acestui punct de vedere: omul trebuie să renaască în spirit, să-și recapete centrul și să trăiască într-o singură voință cu Dumnezeu "Sufletul nu locuiește în exterior, ci este captivat de el: voința lui a intrat în exterior, iar acum sufletul în voința lui este împovărat de guvernare exterioară, care astfel a pătruns în suflet prin voință; deși inițial Dumnezeu a interzis omului să-și dorească roadele pământești și puterea, iar omul nu avea nevoie de ele, pentru că era în paradis și avea hrană cerească, neștiind nevoia și moartea Așa cum și Dumnezeu trăiește pe pământ, deși pământul nu-L cunoaște și nu-L conține, tot așa o persoană ar putea trăi în matricea pământului și, în același timp, să fie în Dumnezeu cu sufletul său, iar voința sufletului ar aduce sufletului hrana divină Deoarece o persoană s-a întors, atunci sufletul său mănâncă din centrul naturii, iar spiritul exterior din pământ: dar dacă sufletul se întoarce din nou și, prin propria sa voință, intră în dragostea lui Dumnezeu, atunci începe din nou să mănânce din Cuvântul lui Dumnezeu, iar trupul exterior din binecuvântarea lui Dumnezeu, dacă sufletul este binecuvântat, atunci Dumnezeu binecuvântează trupul Căci în trupul vechiului Adam sufletul poartă trupul ceresc, binecuvântându-i astfel mâncarea și băutura, precum și toate lucrările lui și tot ce aparține omului Omul primește o binecuvântare minunată, inaccesibilă minții sale exterioare, și nu trebuie decât să lucreze și să spere, căci a fost creat în viața exterioară în acest scop, pentru a descoperi minunile lui Dumnezeu prin știință și munca sa Capitolul XVII Despre binecuvântarea lui Dumnezeu în această lume, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p - ) Ibid Ch XVII Despre binecuvântarea lui Dumnezeu în această lume, § J^utuue despre om, sau intropo-teozofie Ca în tot misticismul tradițional german, învățătura "antropologică" a lui Boehme este întotdeauna legată de contemplația sa "cosmologică" persoana este localizată Nu întâmplător, începând discuțiile sale despre viața umană, Boehme în același timp atrage imediat atenția asupra faptului vieții triple din noi, spunând că: "Pentru că avem în noi înșine (a) viață veșnică și nestricăcioasă, prin care obținem binele cel mai înalt; și (b) să vezi viața trecătoare a acestei lumi; și de asemenea (c) acea viață, care conține de fapt sursa și cauza vieții, precum și cel mai mare pericol de pierzare eternă * În continuare, aflăm că "viața este un foc mistuitor" și cum este legată de particularitatea Ființei divine Teogonia și cosmogonia sunt urmate de: unirea naturii, sensul Cuvântului lui Dumnezeu și al Cuvântului în general; apariția corporalității, a triplicității, a diferitelor posibilități de cunoaștere, a diversității revelației, a înțelepciunii și a poziției sale în Terpagio Sancto etc După ce a înțeles sensul lumii, al naturii în raport cu Eternul, o persoană învață motivele și motivele expulzării sufletului, este necesar Cu toate acestea, cosmologia lui Böhm poate fi înțeleasă cu greu fără doctrina lui Böhm despre om (în primul rând, desigur, doctrina "sufletului") Despre tripla viață a omului, Capitolul Despre originea vieții, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, II: P ) Ibid Capitolul I Despre originea vieții, § - kwan fok posibilitatea corectării, convertirii la Hristos, care, desigur, trebuie căutată în sine, și nu "în istoric" Și atunci o persoană va recăpăta Eternul, Fecioara divină, adevărata Înțelepciune Această abilitate a omului este principala lui diferență față de orice altă creatură Faptul că o persoană dobândește Fecioara Înțelepciunii în sine este dovada că Dumnezeu s-a revelat cel mai perfect într-o persoană Mai departe, în numeroase capitole despre viața triplă a omului, urmează indicii de comportament adecvat și propice vieții și schimbării creștine, precum și folosirea credincioasă a sacramentelor, intrând pe calea îngustă care duce la Împărăția lui Dumnezeu, rugăciune și post în duh Cartea se încheie cu un capitol despre conștiința în moarte Esența omului este eternă, pentru că provine din Natura eternă Omul ia naștere în Divinul însuși, care își poartă imaginea în sine "Chipul era în Dumnezeu Fecioara veșnică a Înțelepciunii Sale - nu o soție și nu un soț, ci amândoi; la fel cum Adam a fost amândoi, înaintea Evei sale, ceea ce înseamnă un om pământesc și, mai mult, un animal; căci nimic nu poate sta în veşnicie care să nu fi fost veşnic " Se mai spune că această imagine a unui om a fost creată de Duhul din el însuși și s-a suflat în el Deja în aceasta vedem mișcarea inconștientului lui Dumnezeu care luptă spre înțelegerea de sine și revelație Acest dor duce la împlinire, la "esențializarea" gândurilor Sale "Iată, omul este asemănarea lui Dumnezeu, căci sufletul său vine din centrul pe *-aceia, unde se naște Cuvântul veșnic, este adunat (gefasset) de Duhul lui Dumnezeu și suflat după chipul lui Dumnezeu Apoi Duhul a luat toate cele trei principii și s-a întrupat; după cum vom vedea mai târziu, spiritul trăiește din interior și din exterior, adică din spiritul centrului și din spiritul acestei lumi, adică din aer Și, după cum spiritul eternității a format toate lucrurile, tot așa și spiritul uman formează totul în cuvintele limbajului său; căci totul vine din Centrul Unic Spiritul uman este doar o formă, formă și asemănare a Treimii Divinului Că Dumnezeu este în Natura Sa, spiritul uman este în sine, de aceea dă nume tuturor lucrurilor, după spiritul și forma fiecărui lucru, căci interiorul vorbește exteriorul Așa cum această lume a fost ascunsă din veșnicie în Natura lui Dumnezeu și a locuit în Înțelepciune, a fost, ca să spunem așa, de la început până la sfârșit Ibid Capitolul VI Alte porți ale lumii, precum și paradisul, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, G S ) Philosophus Teutonicus Jacob Beme rostit de cuvântul centrului, adică spiritul centrului care emană din cuvânt (adică din esența naturii în esențialitate tangibilă, când această lume a apărut ca începutul propriei sale surse și guvernare), astfel încât numele și asemănarea lui Dumnezeu, ca această lume, sunt ascunse inițial în duhul omenesc, pe care apoi îl rostește cu cuvântul său, la fel ca în natura lui Dumnezeu el însuși a fost rostit de Duhul lui Dumnezeu în înțelepciune, când a fost văzut în lumina lui Dumnezeu Înțelegeți în mod direct și înalt: spiritul uman în tripla sa formă îmbrățișează toate cele trei principii: Împărăția lui Dumnezeu, împărăția iadului și împărăția acestei lumi și pronunță din sine sursa, forma și înfățișarea tuturor ființelor - cerească, pământească sau infernală Deoarece aceasta din veșnicie a fost spusă în Cuvântul lui Dumnezeu, prin Duhul lui Dumnezeu, într-o ființă invizibilă de natură veșnică și a locuit ca o figură sau spirit necorporal, către A și Q și în A și £ , la Început și la Sfârşit, tot aşa şi spiritul uman fără materie o vorbeşte de la început până la sfârşit (căci materia a fost creată numai în Creaţie) " Căderea este privită din punct de vedere religios ca fiind închinarea lui Lucifer Așadar, aici se explică, în primul rând, cauza actualei dizarmonii trupești și spirituale a omului, care se justifică, ca și întreaga învățătură a lui Boehme despre om, bazată pe adamologia misticismului creștin tradițional * "Oh omule! Cauta-te si vei gasi; Uite, în totalitatea omului există trei principii (Principia), care nu există unul fără celălalt și care nu sunt unul lângă altul, sau unul deasupra celuilalt, ci există unul în celălalt ca un singur lucru, și constituie un singur lucru în sine și numai în funcție de creația exterioară - trei Te intrebi: cum e? Răspund: sufletul lui Adam a fost creat din voința veșnică, din centrul naturii, pe acele Treimi, unde lumina și întunericul sunt separate Trebuie înțeles că TB nu a fost o scânteie separată, ca parte a Întregului, nu a fost o "parte", ci întregul Întreg, deoarece în fiecare punct este Întreg! Centrul etern generează materialitatea eternă, adică scufundarea și ascensiunea, din care pornește mișcarea elementelor, precum și pătrunderea și diversitatea, căci nu există decât acest spirit singur; de aceea materialitatea este trupul și slăbiciunea, căci este scufundare, iar spiritul este urcare Deci, Duhul a creat materialitatea în chip (în Bildnis), ca *-cea a Treimii, și a suflat în Duhul Treimii, adică se; iar imaginea a înflorit imediat din materialitatea sa în culoarea esenței, care se numește paradis; astfel imaginea locuia în lumea angelica Și totul era în imagine, ca în centrul naturii - astringența originală, furia și focul, precum și toate tipurile de natură Tot ce Ibid Capitolul V Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p - ) Ivan Fokin a fost conceput inițial în Înțelepciunea lui Dumnezeu, conținută în acest chip, inclusiv în puterea luminii și a întunericului; iar Înțelepciunea locuia în lumina chipului, în care erau cuprinse toate miracolele veșnice, precum și forma tuturor creațiilor în scufundarea morții și în izvorul vieții paradisiace (prin care înțelegem matricea părinte în întuneric și în lumină, din care au apărut îngeri și demoni, așa cum s-a spus mai sus) Întreaga sursă a fost îmbrățișată în această imagine, pentru că imaginea era adevărata asemănare a Ființei eterne Moise scrie despre asta astfel: "Dumnezeu a creat omul după chipul Său?"; astfel încât, văzând o persoană stând în paradis, s-ar putea spune: "Aici toată eternitatea este deschisă într-o singură imagine", această expresie este artificială, dar adevărată în sens Lucifer a dorit să se înalțe ca un foc deasupra Treimii liniștite blânde, deasupra crucii în măreția veșniciei și el însuși a trezit matricea focului în sine și a aprins matricea naturii; iar acest aprins a devenit trupesc și creat din cuvântul Fiat În același timp, în matrice s-au aprins și alte specii: când s-a aprins blândețea materialității, atunci a apărut apa, apoi s-a transformat într-un cer, care a cucerit focul și apoi din ea s-au născut stele Aceasta ar trebui înțeleasă după cum urmează: imaginea lui Dumnezeu imaginată despre viața trezită, i e despre spiritul trezit al văzduhului și a fost imediat captivat de creația aerului, apoi stelele și elementele, raiul, iadul, moartea și viața, totul s-a trezit în el (Deși aerul a fost și suflat în el, dar spiritul centrului trebuia să stăpânească peste el, ca Duhul Sfânt peste această lume; pentru că el trebuia să trăiască în puterea lui Dumnezeu și să fie stăpân peste cele patru elemente, dar după căderea lui au devenit ai lui Și dacă Lucifer vrea să trăiască din nou în Dumnezeu, trebuie să se întoarcă din nou la sine, lăsând trupul vechi celor patru elemente, și atunci se poate naște a doua oară în Dumnezeu) Și întrucât firmamentul dintre Dumnezeu și guvernarea acestei lumi a fost creat de Duhul lui Dumnezeu, atunci omul a fost așezat în trei părți, adică în trei începuturi Primul principiu este Divinitatea ascunsă, care în firmamentul cerului rămâne în sine ca principiu propriu; al doilea început este guvernarea acestei lumi, adică stele și elemente; al treilea început este abisul imaginii și, de asemenea, abisul acestei lumi, adică furia sau matricea naturii din care au provenit toate ființele Deci, omul, ca chip al lui Dumnezeu, stă la mijloc, adică între împărăția lui Dumnezeu și împărăția iadului, ca între iubire și mânie; la ce spirit se preda, că slujește Și deși o persoană se aruncă în mânie, totuși nimic nu se diminuează de la Divin; pentru Prima Inspiratie, i e Însuși Duhul lui Dumnezeu, are propria sa origine și nu este legat de mânie Și de aceea, când Treimea locuiește în mijlocul mâniei, mânia nu o întunecă și nu o atinge; atunci nu există nici senzație, nici viziune, pentru că un om stârnește sursa de mânie și primul duh insuflat se revarsă într-o furie mândră, în funcție de modul în care s-a format până în acel moment Cu toate acestea, nimic nu este diminuat de la prima specie inhalată, căci această calitate nu rămâne în imagine, ci revine la începutul ei cu frumoasa Fecioară a Înțelepciunii, iar imaginea unei persoane se transformă în imaginea unui șarpe; pentru ce este spiritul Filosoful teuton Iacov Roma așa este trupul" în care spiritul se înalță, într-o asemenea formă și într-o asemenea calitate își formează trupul Deci știm că totul a venit dintr-o singură sursă; iar substanța tangibilă a acestei lumi are un început și, prin urmare, moartea există; căci ceea ce nu este al veşniciei este muritor Dar pentru a suporta chipul omenesc, care are și un început în trup, Dumnezeu s-a făcut om și acum locuiește într-un suflet care și-a recăpătat chipul originar nu al acestei lumi, ci doar un astfel de suflet care se încredințează lui Dumnezeu cu spiritul ei Asta înseamnă să renaști în Dumnezeu sau să dispari pentru totdeauna în iad Deci, afirmăm că cerul înstelat, adică al treilea început al acestei lumi, a fost creat ca ceva întreg, având volum și situat chiar în centrul naturii Acest lucru măreț pe care îl vedeți în acest volum poate fi găsit chiar și în cel mai mic cerc - și începutul exterior al acestei lumi, care nu este altceva decât revelația și descoperirea Eternității Divine însăși Își are concepția, maturizarea interioară și nașterea sub forma naturii eterne; și așa cum natura veșnică este veșnic și neîncetat regenerată și reprodusă, tot așa s-a născut și s-a făcut și guvernarea vizibilă a acestei lumi Căci are un volum mare rotund (Umfang) ca un cerc (Circkel), iar în el sunt stelele; în spatele ei se află o mare adâncime, care semnifică Libertatea eternă a lui Dumnezeu În adâncuri sunt șapte planete, semnificând cele șapte duhuri ale lui Dumnezeu; iar stelele reprezintă esenţe din spiritele naturii Soarele este cel mai central dintre planete, formând cele patru regiuni ale lumii cu locația sa deoarece este la un punct, i e pe *-cele, semnificând inima lui Dumnezeu, iar strălucirea ei în adâncuri este Maiestatea lui Dumnezeu Acolo Dumnezeu locuiește în Sine și nimic nu-L atinge, iar El nu contemplă decât Măreția Sa; iar centrul naturii în întreaga imagine cerească este cunoscut de la Etern Pământul semnifică scufundarea morții eterne în matricea întunecată, deși nu există moarte, ci germinarea unor esențe violente; astfel pământul este o specie separată în centru, un tărâm al său și, de asemenea, o imagine a iadului, adică stăpânire ascunsă în întuneric Și așa cum pământul (guvernarea ascunsă) în raport cu guvernarea superioară (vizibilă) poate fi considerată moarte, tot așa matricea violentă a mâniei trebuie considerată moarte în raport cu Dumnezeu; deși nici în pământ și nici în matrice nu există moarte, ci viață veșnică în sursa duală Și vedem că soarele face ca marea adâncime de deasupra pământului să fie plăcută, prietenoasă, blândă și veselă, altfel n-ar fi altă guvernare în adâncime ca pe pământ; căci dacă s-ar stinge soarele, atunci ar veni întunericul veșnic, iar acerbitatea puternică ar face totul greu, aspru și aspru, și ar veni frigul veșnic; şi atunci, în ciuda circulaţiei generale a unuia în celălalt, nimic nu se putea desluşi decât fulgerul de foc Așadar, vă dăm să înțelegeți abisul iadului care este în această lume, căci numai soarele este cauza apei și că cerul este în adâncuri Prin "soare" înțelegi inima lui Dumnezeu, care strălucește cu lumina măreției, căci întregul centru al eternității ar fi întunecat dacă lumina din inima lui Dumnezeu nu ar străluci Inima lui Dumnezeu este ca soarele, care stă nemișcat într-un loc sub forma unei mingi; nu, Inima lui Dumnezeu nu are kwan fokin volum, fără loc și, de asemenea, fără început, dar, cu toate acestea, este ca o minge rotundă (Kugel), și nu un cerc rotund (Circkii) și apare în fiecare dintre părțile sale ca întreg, așa cum se întâmplă într-un cerc * (sau într-un curcubeu plin), care, deși divizat, pentru că crucea este împărțirea ei, reprezintă totuși un singur Întreg Și centrul naturii, adică Verbum Domini - Cuvântul Tatălui - este centrul pe cruce (crucea peste tot în această carte înseamnă Treime), iar dacă fundul este albastru, înseamnă materialitate; dacă la mijloc este roșu, înseamnă Tatăl în strălucirea focului; sub ea, galben înseamnă lumină, strălucire, măreție a Fiului lui Dumnezeu; și, în sfârșit, maro închis cu un amestec de tot felul înseamnă împărăția întunericului în foc, în care Lucifer se ridică deasupra lui Dumnezeu, neînțelegând măreția și inima lui Dumnezeu Pe un asemenea curcubeu, Hristos, fiul omului, va apărea cu Judecata de Apoi; pentru că El este președintele în măreția Treimii în Ternari o Sancto (înțelegeți lumea îngerească și paradisul) Să știți deci că toate acestea sunt inseparabile și pretutindeni, pentru că această specie este omniprezentă la începutul ei Dacă desenezi un cerc cât un bob de muștar, atunci inima lui Dumnezeu va fi și acolo întreagă și plină, iar dacă renaști în Dumnezeu, atunci în tine, în cercul vieții tale, toată Inima lui Dumnezeu rămâne ! - Deci fiul omului Hristos stă în cercul vieții tale pe curcubeul în Ternario Sancto la dreapta lui Dumnezeu și, prin urmare, tu ești copilul Său, pe care El l-a reînviat în Sine și, de asemenea, o parte din El, trupul Său , în care locuiește, fratele Său, trupul Lui, Duhul Său și fiul lui Dumnezeu Tatăl în El! Dumnezeu este în tine, iar tu ești în Dumnezeu! Putere, putere, măreție, cer, cer, elemente, stele și pământ, totul este al tău! În Hristos sunteți mai presus decât iadul și diavolul, dar în această lume, împreună cu viața pământească, sunteți sub puterea cerului, a stelelor și a elementelor și, de asemenea, sub puterea iadului și a diavolului, într-un cuvânt, aici totul domnește în tine și peste tine Prin urmare, veniți-vă în fire și întoarceți-vă! Aceasta nu este o glumă, căci spunem ceea ce știm și ceea ce avem de spus; altfel ar fi potrivit să vorbim nu despre eternitate, ci doar despre principii trecătoare Să nu credeți că neamul omenesc este muritor și are un început, așa cum suntem noi prin creație, nu! Chipul a apărut în Fecioara Înțelepciunii în Dumnezeu din veșnicie - dar nu în trup, ca lumea aceasta Dumnezeu l-a creat în trup, pentru ca el să fie descoperit în imagini Chipul a fost în Dumnezeu Fecioara veșnică a Înțelepciunii Sale - nu o soție și nu un soț, ci amândoi, așa cum a fost Adam amândoi, înaintea Evei sale, ceea ce înseamnă om pământesc și, în plus, animal', căci nimic nu poate stați în veșnicie, care nu era veșnică O, copii ai lui Dumnezeu, deschideți ochii omului vostru interior și priviți drept înainte! Dacă renaști în Dumnezeu, vei îmbrăca această imagine veșnică; iar omul Hristos în această imagine, adică în Fecioara cea veșnică, s-a făcut om (căci nici o fecioară muritoare nu este curată) și în Fecioară curată a fost zămislit de la Duhul Sfânt, și tot într-o fecioară muritoare, de dragul sufletului nostru, pentru a-l lua asupra sa : căci Maria le-a cuprins în sine pe toate cele trei începute ', dar chipul Fecioarei veşnice a constat în materialitatea dumnezeiască şi veşnică, deşi necorporală, iar în omul Hristos a găsit trup Nu vorbim despre fecioara Maria, ca și cum ea nu ar fi fiica lui Ioachim și a Annei, așa cum s-a susținut în mod greșit Filosoful teuton Iacov ѵгме cei din vechime, cărora Lumina Divină nu le-a strălucit atât de mult, pentru că au căutat propriul lor folos în aceasta Maria, din sămânța lui Ioachim și a Annei, s-a născut ca toți oamenii, dar a fost binecuvântată în soții, Fecioara veșnică s-a descoperit în ea în Ternari o Sancto, existând din veșnicie Nu a intrat în ea din afară, nu, omule, altceva! Din nou, Dumnezeu și omul au fost uniți și ceea ce pierduse Adam a fost revelat din nou în Maria Înțelegeți-l așa: Cuvântul Domnului (Verbiim Domini), Cuvântul Tatălui de pe cruce a intrat în Maria (în Maria pământească); iar acolo unde este Cuvântul, este și Fecioara veșnică, căci Cuvântul este în Înțelepciune și Fecioara veșniciei este și în Înțelepciune; nu pot exista unul fără celălalt, căci eternitatea este inseparabilă Când Cuvântul a intrat în Maria, în trupul și sângele ei, în Matricea ei, apoi Fiat în Matrice încep întruparea, căci nu imediat într-o clipire a fost creat un om pământesc și un om ceresc Nimic nu se adaugă sau scade din Natura Divină, dar este întotdeauna întreg Să știți că Fecioara veșnică, care n-a avut trup, s-a dedicat [împreună cu Maria pământească] întrupării, iar Sufletul drept al lui Hristos a fost primit în Fecioara veșnică din esențe ale Mariei și Dumnezeu S-a făcut om în Fecioara veșnică, şi astfel a venit Fecioara veşnică la întruparea ei; căci Ea a luat în sine un suflet uman Deci, sufletul omenesc al lui Hristos a locuit în esențe pământești, și în același timp în Fecioara Înțelepciunii Veșnice, în Temario Sancto, în Treimea lui Dumnezeu, căci Cuvântul Domnului a locuit în ea, iar Dumnezeu și omul s-au făcut Una Persoană În această Persoană, toate cele trei principii au fost revelate și niciunul nu a fost separat Fecioara din Temario Sancto a dat un trup ceresc, iar Maria unul pământesc, în timp ce Cuvântul era în centru pe cruce în Treime; căci afirmăm: Cuvântul S-a făcut trup și a fost cu adevărat așa Iată, Fecioara Veșniciei nu a avut trup, decât trupul în Adam înainte de căderea lui, după care trupul a devenit pământesc; Fecioara a luat trup omenesc în sine Adică Cuvântul cu toată Divinitatea era în Fecioară, căci fără Cuvânt n-ar fi înțeles în Fecioara veșnică, căci Duhul lui Dumnezeu era în Cuvânt, El era sensul; Fecioara era ca un chip ceresc, ca un chip al Treimii, acţionând nu cu trupul, ci cu un duh în trup; iar Cuvântul viu, trăind în acea Fecioară veșnică, a atras în sine trupul Mariei; acestea Cuvântul a atras trupul (adică esențe) din pântecele Mariei în Fecioara veșnică, iar în nouă luni a devenit un Chepovek desăvârșit, cu suflet, duh și trup Deci, sufletul căzut al lui Adam în pântecele Mariei a fost din nou infuzat în umanitatea veșnică, pentru că Cuvântul a locuit în Trupul lui Hristos și a primit Sufletul în sine Sufletul și Cuvântul nu sunt una, ele nu constituie o Ființă Unică; Nu sufletul se naște din centrul naturii, din esență și aparține corpului, căci el provine din esența trupului și atrage trupul spre sine; Cuvântul se naște din centrul Măreției și atrage Măreția către sine Cuvântul este necorporal, dar sufletul este format din materie; ea este spiritul materialității, din centrul Tatălui; altfel în Adam nu ar putea ieşi din Cuvânt Cuvântul și sufletul nu stau unul lângă altul ca două Persoane, nu Cuvântul pătrunde în suflet, iar Maiestatea lui Dumnezeu strălucește din Cuvânt ca lumină a vieții, iar sufletul este liber pentru sine, căci este o făptură kwan fokin Ofer aceasta o comparație pământească: uită-te la fierul înroșit, în sine este întunecat și negru; dar focul pătrunde în fier încât începe să strălucească În același timp, fierului de călcat nu se întâmplă nimic, el rămâne fier, dar și sursa de foc își păstrează dreptul, pentru că nu absoarbe fierul, ci doar pătrunde în el, astfel încât atât fierul, cât și sursa de foc rămân libere de fiecare altul, iar unul nu intră în altul Deci sufletul este infuzat în focul Divinului, Divinul luminează sufletul (luminează prin el) și locuiește în suflet; sufletul nu îmbrățișează (begreiffet) Divinul, ci Divinul îmbrățișează sufletul și totuși nu-l schimbă, ci îi dă numai sursa divină de măreție Iar dacă sufletul se cufundă în izvorul divin, atunci pătrunde în Maiestatea lui Dumnezeu; căci izvorul înseamnă Cuvântul și strălucirea Maiestății lui Dumnezeu și ieșirea din chin (din izvor), așa cum căldura din fier este Duhul Sfânt Dacă fierul înroșit este aruncat în apă sau cade acolo, atunci sursa de foc, strălucirea și rezultatul căldurii se sting - toate odată Așa a fost și cu Adam; s-a aruncat de bunăvoie din măreția lui Dumnezeu în duhul acestei lumi, adică a ieșit din Dumnezeu și Dumnezeu s-a stins în el ca căldura fierului Dar nu, acest lucru nu este posibil, căci Dumnezeu strălucește pentru totdeauna! Dumnezeu a rămas la începutul Său, Adam l-a abandonat; dacă voia lui Adam ar fi fost în Dumnezeu, el ar fi fost copilul Său; iar dacă Dumnezeu ar fi în voinţă, Maiestatea l-ar lumina Așa că Adam a ieșit din voia lui Dumnezeu în această lume; așa că lumea asta l-a captivat moartea, diavolul și iadul, care au fost în Adam de atunci Chiar înainte de căderea lui, Adam era în această lume, a trăit în elemente, pentru că și Dumnezeu i-a suflat aer în nări; dar Adam nu a trebuit să-și pună voința acolo și să mănânce din rodul pământesc care produce carne pământească Căderea lui s-a întâmplat când a mâncat rodul pământului Și atunci esențele trupului său au devenit pământești, iar sufletul a fost captivat de împărăția pământească Atunci Cuvântul Domnului a vorbit sufletului său: "Adam, unde ești?" Trupul lui era ascuns, atât de mult îi era rușine bietul suflet; și Adam a spus: "Sunt gol și mă tem" Și într-adevăr era gol! Pierdută a fost draga Fecioara Cerească, care era hainele lui, și Lumina Majestății s-a pierdut și ea! Iar Adam a stat în afara Cuvântului lui Dumnezeu (Facere, III, - ) Oh, este groaznic pentru cel care știe asta! Sufletul tremură și se teme de acea închisoare unde bietul suflet este prins de diavol și unde se cufundă în mânia lui Dumnezeu! De aceea, Dumnezeu S-a întrupat pentru a ne conduce înapoi în Sanctul Tetagion, în lumea îngerească Și așa cum toți Adam și cu mine ne-am îndepărtat de Dumnezeu (căci toți avem sufletul și trupul lui Adam), tot așa Dumnezeu în Hristos ne-a înviat pe toți, iar Împărăția lui Dumnezeu în Hristos este deschisă - cine dorește poate intra în ea! Oricine își întoarce voința de la sine înspre Hristos și își părăsește mintea lumească, oricât de strălucire ea, va renaște în Hristos, iar sufletul său va dobândi din nou trup veșnic, în care Dumnezeu s-a făcut om, trupul intangibil al esenței eterne Nu carnea veche muritoare a lui Adam se transformă în trup ceresc: nu, carnea veche aparține pământului și morții! Dar carnea veșnică este ascunsă în omul decărcat pământesc, ea este cea care strălucește în omul decărcat ca focul în fier sau ca aurul în piatră Această carne veșnică este o piatră nobilă, prețioasă, Philosophus Teutonicus Jakob Vöhme Lapis Philosophorum, care este căutat de alchimiști și magicieni (Magi), care ușurează natura și dă naștere unui nou fiu în vechiul; oricine îl găsește, îl cinstește mai presus de această lume; căci fiul este de multe mii de ori mai mare decât tatăl O, frumoasă Coroană de perle, ești mai frumoasă decât soarele! Ești atât de deschis, și în același timp atât de misterios, încât multe mii în această lume încearcă fără succes să te cunoască, deși mulți te poartă în ei înșiși fără să știe Hristos spune: "Căutați și veți găsi" (Matei, VI/, ) El vrea să fie căutat, dar cei neglijenți nu-L vor găsi niciodată - chiar dacă Îl poartă în sine, nu-L va recunoaște! Iar cel căruia i se descoperă se bucură, căci atunci demnitatea Lui nu are sfârșit! Cine L-a găsit niciodată nu-L va respinge! Și chiar dacă L-ar da, pentru cei neglijenți ar fi inutil, căci tot nu și-ar cunoaște virtutea Numai căutătorul găsește virtutea cu Piatra Iar dacă Îl găsește, și este convins că este cu adevărat El, este cuprins de o mare bucurie, mai mare decât o poate da lumea aceasta, pe care nici un stilou nu o poate descrie și nicio limbă nu o poate exprima în modul adamic! În fața ochilor lui Adam, El poate fi considerat cea mai rea dintre toate pietrele și călcat în picioare, pentru că această Piatră nu are nicio strălucire vizibilă Când cineva se împiedică de el, îl aruncă ca pe o piatră inutilă; nimeni nu-i acordă atenție, deși atât de mulți în lume îl caută Nu există persoană pe pământ care să nu-l stăpânească, toți cei înalți și înțelepți îl caută; toți îl caută, gândindu-se că sunt pe cale să-l găsească Dar ei sunt înșelați Ei îi atribuie putere și utilitate și speră să o primească în acest fel; dar nu, nu este el, căci nu are nevoie de nicio "proprietăți", deși toate proprietățile și virtuțile sunt ascunse în el! Cine o stăpânește și o știe, el, dacă dorește, va putea câștiga tot ce este în cer și pe pământ - și o va găsi! Aceasta este "aceeași piatră pe care ziditorii nu o resping", și care "a devenit capul colțului" (Matei, XXI, - \ pe cine cade, se macină, aprinzând în ea un foc ', toate școlile superioare îl caută, dar prin căutarea lor nu o găsesc, dar dacă uneori cineva o găsește, cineva care o caută cu adevărat, atunci toți ceilalți o disprețuiesc și o resping, așa că această Piatră rămâne ascunsă * Astfel, omul este creat în locul răsturnatului Lucifer, pentru a reuni și "încărca" împărăția ființelor spirituale, despicate prin căderea preistorică Un strămoș a fost creat ca o ființă îngerească după chipul lui Dumnezeu; el este o ființă spirituală de un fel special, pentru că el este centrul întregii lumi create Toate cele trei principii: ) principiul lui Dumnezeu Despre triplă viaţă a omului, / , Capitolul VI Alte porți ale lumii, precum și paradisul, pentru înaltă contemplare, § - // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p - ) Pean Fokin lumea naturală, ) principiul lumii spirituale și ) principiul lumii întunecate pământești funcționează în ea Omul primordial este punctul de intersecție al tuturor forțelor și abilităților, tuturor proprietăților și instituțiilor Universului, centrul lumii, centrul întregii creații, micul Dumnezeu Deja în Aurora, Boehme vorbește despre om în termenii întregii creații ale lumii "Carnea lui marchează pământul, înghețat și nemișcat", în care capul marchează cerul, "inima naturii, în care rezidă toate forțele" "Ia pentru tine o asemănare cu un om care a fost creat după chipul lui Dumnezeu, după cum este scris în Moise (Gen I, ) Interiorul, sau cavitatea, în corpul uman este adâncimea dintre stele și pământ și o marchează; întregul corp ca întreg semnifică cerul și pământul; carnea marchează pământul și este de pe pământ; sângele marchează apa și este din apă; respirația marchează aerul și într-adevăr este aer; bula în care calitatea aerului marchează adâncimea dintre stele și pământ, unde focul, calitatea aerului și a apei în mod spontan și căldura, calitatea aerului și a apei în bule, ca și în adâncurile de deasupra pământului Venele marchează căile forțelor stelare și într-adevăr există căile forțelor stelare: căci stelele, prin puterea lor, domnesc în vene și atrag o persoană în imaginea lor Uterul, sau intestinele, marchează acțiunea stelelor sau a mânca: totul ceea ce a ieșit din puterea lor, ceea ce ei înșiși au creat, ei înșiși mănâncă din nou și rămâne în puterea lor; da, intestinele sunt mâncarea a tot ceea ce o persoană pune în ele și care a crescut din puterea stelelor Inima unei persoane înseamnă căldură sau elementul focului și într-adevăr există căldură: căci căldura întregului corp își are originea în inimă Bula marchează elementul aer, iar aerul domină în interiorul acestuia Ficatul marchează elementul de apă și într-adevăr există apă, căci din ficat sângele circulă prin tot corpul, către toate membrele; ficatul este mama sângelui Plămânul marchează pământul și există aceeași calitate Picioarele înseamnă apropiere și distanță, căci aproape și departe în Dumnezeu sunt una și o persoană poate merge aproape sau departe cu picioarele sale; dar oriunde ar fi, în natură nu va fi nici aproape, nici departe, căci în Dumnezeu este una Mâinile semnifică atotputernicia lui Dumnezeu: căci, așa cum Dumnezeu poate schimba totul în natură și poate face tot ce vrea din ea, tot așa omul poate schimba cu propriile mâini tot ceea ce a crescut și s-a format în natură și poate face din el cu propriile sale mâini dă ce vrea; el stăpânește cu ajutorul mâinilor sale fapta și ființa de toată natura și semnifică cu adevărat atotputernicia lui Dumnezeu Rețineți în continuare: întregul corp până la gât marchează cercul de revoluție al stelelor și există așa ceva, precum și adâncimea dintre stele, unde domină planetele și elementele Carnea marchează pământul, înghețat și nemișcat: așadar carnea nu are minte, înțelegere sau mobilitate în sine, ci este mișcată doar de puterea stelelor care stăpânesc în carne și vene Deci pământul nu ar da roade și nici metalele nu ar crește în el: aur, argint, aramă, fier sau pietre, dacă stelele nu ar acționa în el; Și Philosophus Teutonicus Jakob Boehme un fir de iarbă nu ar crește din el fără acțiunea stelelor Capul marchează cerul; a crescut până la corp cu vene și căi de forțe și toate forțele emană din cap și creier în corp, în venele conducătoare ale cărnii Cerul este un sat plăcut al bucuriei, în care toate forțele rezidă, ca în întreaga natură, în stele și elemente, dar nu atât de crud, gonind și clocotind Căci fiecare putere din cer are un singur fel sau imagine de putere, strălucitoare și foarte blândă fierbinte, nu rău și bun împreună, ca în stele și elemente, ci simplu și pur A fost creat din mediul apei, dar cu o altă calitate decât apa din elemente, pentru că nu există furie în el Dar cerul, așadar, nu mai puțin aparține naturii, căci din cer stelele și elementele își au originea și puterea: căci cerul este inima apei Așa cum apa este inima în toate creaturile și în tot ceea ce este numai în această lume și nimic nu există în afara apei, fie în carne, fie în afara cărnii, în creșterea pământului sau în minereuri și pietre: în toate lucrurile există miez de apă sau inimă Deci, cerul este inima naturii, în care rezidă toate forțele, ca în elemente și stele, și este substanța blândă și blândă a tuturor forțelor, precum creierul din capul unei persoane Mai departe, cerul, prin puterea lui, aprinde stelele și elementele, astfel încât acestea să curgă și să se miște; la fel și capul omului, ca cerul Așa cum în cer toate forțele sunt blânde, plăcute și vesele și acționează în conformitate cu aceste calități, tot așa în capul sau creierul unei persoane, toate forțele sunt blânde și vesele Și așa cum cerul are un obturator sau o fortăreață deasupra stelelor și totuși toate forțele merg din cer în stele, tot așa creierul are un obturator sau o fortăreață înaintea corpului și totuși toate forțele merg din creier în corp și în tot persoană Capul conține cele cinci simțuri*, văzul, auzul, mirosul, gustul și atingerea, în care stelele și elementele sunt de calitate și unde spiritul celest, stelar sau natural ia naștere în oameni și animale: fierbe binele și răul, pentru el este casa stelelor Stelele atrag o asemenea putere din cer, încât pot crea în trup un spirit viu și mișcător în oameni și animale Mișcarea cerului face stelele să se miște, deci capul face să se miște corpul Aici deschide acum ochii spiritului tău și vezi pe Dumnezeu, Creatorul tău Aici se pune acum întrebarea: de unde are cerul sau trage o asemenea putere care creează o asemenea mobilitate în natură? Aici trebuie să priviți acum deasupra și dincolo de natură, în puterea divină strălucitoare, sfântă, triumfătoare, în neschimbata Sfântă Treime, care este o ființă triumfătoare, clocotită, mobilă și conține toate forțele în sine, ca natura Căci aceasta este vesnica natură mamă, din care au răsărit cerul, pământul, stelele, elementele, îngerii, dracii, oamenii, fiarele și toate și în care totul rămâne Când numesc cerul și pământul, stelele și elementele și tot ce este în ele și tot ce este mai presus de toate cerurile, ei numesc astfel pe întregul Dumnezeu, care în ființa menționată mai sus, prin puterea sa emanată de la El , s-a făcut astfel creat În Trinitatea sa, Dumnezeu este neschimbător; Ivan Fokin dar tot ce este numai în cer, și pe pământ și deasupra pământului, își are izvorul și începutul în puterea care vine de la Dumnezeu * În Descrierea celor trei elemente ale ființei divine ( ), Boehme spune că Adam a fost creat ca "inima tuturor ființelor acestei lumi": "Căci Adam a fost creat din izvorul tuturor lucrurilor ca inima tuturor ființelor acestei lumi Prin urmare, el a avut în sine Tinctura tuturor lucrurilor, cu ajutorul căreia a pătruns în toate esențele și a încercat totul în cerul, pe pământ, în foc, în aer și în apă și tot ce se naște din ele " Felul lui de a fi este modul spiritual și trupesc de a fi al îngerilor, pe care oamenii îl vor regăsi din nou în starea de "înviere" Astfel, în "Descrierea celor trei principii ale esenței divine" ( ), scopul cel mai înalt al existenței umane - cunoașterea "esenței divine" - este încă tema principală a studiului, sufletul său interior și metoda ascunsă Și deși unele gânduri despre opera de la sunt oarecum regrupate în lucrările ulterioare ale anului , acest scop rămâne mereu neschimbat în ele În eseul "Despre tripla viață a omului" ( ), Boehme subliniază insuficiența oricărei unilateralități ("un-ochi") a cunoașterii: "Căutați în stele și elemente și gândiți-vă că veți descoperi că secretul naturii este o lucrare zadarnică, veți găsi cu cel mult un ochi și veți vedea doar cu un singur ochi " "Toate imaginile tuturor celor trei lumi locuiesc în om, pentru că el este întreaga imagine a lui Dumnezeu sau Esența tuturor ființelor " Aurora, Capitolul II Cum să consideri o ființă divină și naturală, - / În Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S - ~ Descrierea celor trei principii ale ființei divine, Capitolul Despre Împărăția lui Cain și Abel, despre modul în care ambii sunt unul în celălalt, precum și despre originea, ascensiunea, ființa și direcția lor și despre rezultatul lor final De asemenea, despre Biserica lui Antihrist al lui Cain și despre Abel al greutății Biserici drepte a lui Hristos, cum rămân amândoi unul în celălalt și cât de greu este să-i recunoaștem, § / / Jakob Bohme Beschreibung der drey Principien Gottliches Wesens, Cap § Despre tripla viață a omului, Capitolul X Despre crearea tuturor ființelor etc , § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Philosophus Teutonicus Jakob Röhme "Omul în suflet și trup a fost creat din toate cele trei principii, iar în aceste principii, în proprietățile lumilor interioare și exterioare, el a fost pus egal ca număr, măsură și greutate: niciun principiu nu era superior celuilalt, ci era acord egal (Konkordanz); lumina divină a temperat toate contrariile, astfel încât toți erau într-un joc de dragoste unul cu celălalt Felul lui de a fi este modul spiritual și trupesc de a fi al îngerilor, pe care oamenii îl vor dobândi din nou în starea de Înviere Omul este opera cea mai perfectă a Sophiei, a cărei plenitudine se reflectă în spiritul său "Pentru că omul trebuia să stăpânească peste toate creaturile, el trebuie să fi avut cea mai înaltă putere în sine, ca fiind cea mai înaltă ființă (Ens) dintre creaturi " Aici se pune din nou problema contrariilor Ca un înger, o persoană conține și în ființa sa pra-opusul Cu toate acestea, imaginea și puterea lumii întunecate și a lumii luminii sunt echilibrate în ea, fără împărțire în contrarii Această viziune despre Boehme este exprimată cel mai clar în reflecțiile sale despre rasa lui Adam * Boehme subliniază în special responsabilitatea omului pentru scopul său cel mai înalt ("divin"): "Nu este nimic mai necesar și mai util pentru o persoană din această vale deplorabilă de pe pământ decât să se cunoască pe sine, ce este, unde și unde aspiră, ce realizează și unde va merge după moarte " Principiul "antropologiei" lui Boehme este aici același postulat de bază, deja cunoscut din eseul "Despre cele trei principii ale ființei divine" ( ), care afirmă că omul rezidă în toate cele trei principii, i e ceea ce este într-o persoană ca în a lui Jacob Bohme De signatura rerum, Cap I De ce tot ceea ce se spune despre Dumnezeu este mut și lipsit de sens fără cunoașterea semnăturii, § Jacob Bohme Mysterium magnum, Cap XVII, Opae, § Despre alegerea milei sau Despre voia lui Dumnezeu asupra oamenilor, І Capitolul V Despre originea omului, § //Jakob Bohme De Electione Gratiae, oder Von der Gnadenwahl, oder dem Willen Goltes iiber die Menschen, Cap V, § Dintre viața triplă a omului, J Capitolul XII Despre viața și mersul creștinilor, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Ivan Fokin În centru, sunt conectate trei sfere ale realității: împărăția lui Dumnezeu, împărăția lui Lucifer și câmpul de luptă dintre ele - împărăția lumii vizibile Definiția decisivă aici este însă conceptul de "cădere în păcat", întrucât Boehme consideră autocunoașterea "treimii" tocmai din punct de vedere "antropologic" Strâns legată de aceasta este și viziunea asupra istoriei, căci căderea duce pentru prima dată la viața istorică și la lupta deschisă a istoriei (de exemplu, între catolici și protestanți) Căderea are loc în două etape Primul om, centrul celor trei principii, plasat în mijlocul lumii spirituale, angelice și întunecate, este conștient - ca și Lucifer - de libertatea sa ca ființă spirituală și iese din "temperatura" sa (adică din armonia interioară) de contrarii și tensiuni), din moment ce se îndreaptă către începutul întunecat Astfel, își pierde identitatea cu conștiința divină și se bazează pe începutul lumii pământești, spre care s-a îndreptat Această pierdere este menționată în povestea creației ca visul lui Adam, "și acest vis semnifică moartea " În vis, se cufundă din lumea spirituală și din identitatea cu conștiința divină în lumea întunecată, înțelepciunea veșnică (Sophia) îl părăsește, este închis într-o corporalitate solidă și aspră a "lumii inferioare" Dar apoi opoziția interioară se întoarce spre exterior într-o confruntare deschisă a tensiunilor Ceea ce combină în sine în temperatura sa interioară, tensiunea luminii și focului, iese acum în evidență sub forma unei podele "Atunci a fost creată din el o soție și spiritul acestei lumi l-a transformat pe Adam într-un soț, ceea ce suntem cu toții până astăzi, și pe Eva într-o soție, pe care ea, trezită, nu a văzut-o încă Căci au fost în paradis până când au gustat din rodul pământului; numai după aceea spiritul acestei lumi le-a captivat sufletul " Aici Boehme exprimă adevăratul semn al perfecțiunii originare și al nedespărțirii omului înainte de căderea sa: "și imediat esența lor a devenit pământească Și carnea și sângele lor Ibid Capitolul VII Cum recâștigăm pe cei pierduți: Porțile firmamentului cerului cu stele și elemente și despre tripla viață a omului, § //Jakob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Ibid Capitolul VII Cum putem recâștiga ceea ce am pierdut § Philosophus Teutonicus Jakob Röhme Aici; și apoi le-a fost rușine când și-au văzut aspectul animal, cu diferențele sale între sexul masculin și cel feminin Rușinea este o amintire inconștientă a faptului că, la un moment dat, într-o ființă superioară sau în ființa umană însăși, ceva unic a fost intern "temperat" (adică, reglementat), acum redus la opoziția pământească a sexelor și ascunderea și ascunderea sexului ascunde semnul unei căderi de la perfecțiunea originară Astfel, din bărbatul primordial desăvârșit iau naștere bărbatul și femeia, din întrepătrunderea internă a contrariilor în bărbatul primordial - un impuls neliniştit care atrage un sex la celălalt, un impuls care nu mai duce la o unitate reală în ambele, ci doar la o continuare ulterioară a contrariului într-o nouă persoană divizată În acest impuls, în "lumea întunecată" sub forma unei confruntări între două persoane separate, se realizează ceea ce în perfecțiunea transcendentală originară a omului primordial era prezent în natura sa spirituală ca echilibru intern al tensiunilor Dar făcând acest lucru, omul s-a cufundat în sfera în care domnește Satana, adică îngerul căzut, Lucifer, purtătorul de Lumină, care a aprins natura distrugătoare a focului divin și a umflat pra-opusul, în care omul și-a pierdut identitatea cu conștiința divină și în care Dumnezeu și Satana acționează simultan Aceasta este sfera opoziției deschise și a războiului, sfera istoriei, al cărei semn metafizic este de fapt "lupta lui Satan și a lui Dumnezeu" pentru om Dumnezeu are nevoie de om pentru a-și desăvârși împărăția; Satana dorește, prin om, să continue în sfera sa lucrarea de indignare împotriva lui Dumnezeu, pe care deja nu o poate îndeplini în sfera îngerilor Cu omul, Satana încearcă să realizeze ceea ce a eșuat cu îngerii - să absoarbă lumina divină în focul său anihilator și să fie singurul Dumnezeu Pentru a face acest lucru, el stabilește un scop pentru o persoană, despre care el însuși a visat, în cunoștințele sale "să fie ca Dumnezeu", ispitește o persoană cu libertatea sa și aprinde în el opoziția dintre interior și exterior, spiritual și trupesc principii, crezând astfel că o scindare și principala contradicție ("protestul său împotriva lui Dumnezeu") De aici deja Ibid Capitolul VII Cum putem recâștiga ceea ce am pierdut § Pean f OKUH potrivit lui Boehme, apar și toate celelalte opuse, care ulterior se transformă într-o dispută și război nu numai cu Dumnezeu, ci și între ele Istoria mondială a omenirii începe astfel cu "căderea", cu întoarcerea unul împotriva celuilalt a contrariilor, rezolvate și temperate în Dumnezeu, care în creațiile lor libere s-au întors împotriva Sa Istoria încă de la început poartă semne ale luptei lui Dumnezeu și Satana pentru construirea împărăției sale O persoană conține un "mare opus", dar lumile întunecate și luminoase nu sunt încă separate în el Această viziune despre Boehme este exprimată cel mai clar în reflecțiile sale despre rasa lui Adam Bărbatul primordial, în perfecțiunea sa originară, nu este nici bărbat, nici femeie; caracteristicile sexuale nu au apărut încă în el în diviziunea lor exterioară În temperatură, el îmbrățișează în sine ambele principii, principiul luminii și principiul focului, așa cum sunt legate în Sophia, adică în înțelepciunea divină Nașterea Lui în această stare ar putea avea loc ca actul de a genera în Dumnezeu propria Sa imagine în Fiul, adică mod de reflecție interioară, deoarece în apelul iubitor la imaginea propriei sale perfecțiuni, el și-a generat în sine propria sa imagine vie a Ființei sale Potrivit lui Nikolai Berdyaev, Boehme aparține celei mai remarcabile și primei doctrine din istoria gândirii creștine despre Sofia "Sophia este asociată pentru el cu o imagine pură, virginală, castă și holistică a unei persoane Sophia este curăția și fecioria, integritatea și castitatea omului, chipul și asemănarea lui Dumnezeu în om Sophia, adică Fecioara, este inerentă omului Căderea în păcat este pierderea Sophiei-Fecioarei, care a zburat în cer Feminitatea a apărut pe pământ, Eva Omul tânjește după Sofia sa, după Fecioară, după integritate și castitate Ființa sexuală este o ființă sfâșiată care și-a pierdut integritatea " Particularitatea învățăturii lui Boehme despre Sofia este că este, în primul rând, învățătura despre Fecioară, despre feciorie Înțelepciunea divină în om este fecioria sufletului, Fecioara, pierdută de om în cădere și strălucind în rai Adam, co Berdyaev, N A Din schițe despre Jacob Boehme Studiul II Doctrina Sophiei și Androginului J Boehle şi curentele sofiologice ruseşti / Calea, nr - Paris, aprilie / Vezi Anexă la Nast, ediția, p Philosophus Teutonicus Jakob Röhme care la început a fost androgin, în toamnă, din vina lui, și-a pierdut Fecioara și a dobândit o femeie Eva este un copil al acestei lumi și a fost creată pentru ea Sophia, Fecioara veșnică, fecioria, este elementul ceresc în om "Imaginea sofiană a lui Adam este preexistența cerească a omului Prin urmare, numai el moștenește eternitatea Omul a adormit în veșnicie și s-a trezit în timp Nu a apărut la timp pentru prima dată El este un copil al eternității Pierderea Fecioarei de către om este pierderea Paradisului Fecioria unei persoane nu înseamnă izolarea și izolarea naturii masculine de femeie și a femeii de bărbat, ci dimpotrivă (înseamnă) unitatea lor Bărbatul fecioară nu este un bărbat sexual, nu este un bărbat rupt, nici jumătate Atât bărbatul cât și femeia sunt ființe sexuale, adică jumătate, ființe sfâșiate " Asceza și detașarea fiecăreia dintre jumătăți, bărbat și femeie, nu este încă totalitate și feciorie, nu este încă întoarcerea Fecioarei pierdute la om O "naștere magică" a avut loc într-o persoană - ca o auto-reproducere a propriei sale "asemănări" perfecte și "perfecțiune antitipică" (ca o reflectare a perfecțiunii divine) Astfel, antropo-teozofia lui Boehme pornește din luarea în considerare nu a omului "empiric-concret" din istorie, nu din prototipul "omului istoric", ci din ființa spirituală transcendentă a Omului Primordial, din ideea de "omul desăvârșit", așa cum a fost în Dumnezeu înainte cum a acționat omul în existența sa istorică "Adam era gol și totuși îmbrăcat cu cea mai mare splendoare, adică paradis, și a fost absolut frumos, strălucitor, cristal imagine Berdyaev, N A Etude I Doctrina Sophiei și Androginului / / Vezi Anexă la Nast, ediția, p Această idee de "cristalinitate" apare frecvent în scrierile ulterioare ale lui Boehme Lumea spirituală are forme "de cristal", cele mai perfecte ființe au corpuri spațiale "de cristal" Lumea organică este, într-o anumită măsură, descompunerea și eliberarea formelor cristaline primordiale În același fel, Mântuirea este, pornind de la aceasta, întoarcerea lumii la starea ei cristalină de "șapte proprietăți ale naturii eterne și temporale, care pot fi asemănate, parcă cu Eternitatea, locuind într-un strălucitor, cristalin , esentialitate transparenta, care a aparut dupa sfarsitul acestui creat exterior al lumii, cand fortele spirituale interioare sunt introduse in forme si generatii create, gratie dorintei care se lupta (Scienz), si se dezvaluie intr-o anumita viata La urma urmei, în Pean Fokin deci, nici bărbat, nici femeie, ci amândoi, ca o Fecioară masculină cu ambele tincturi în temperatură, la fel ca matricea cerească în focul generator al iubirii și totuși și din natura focului esențial, prin care în ambele se înțelege primul și al doilea principiu al naturii sfinte divine care mai târziu s-au separat în două proprietăți la un bărbat și o femeie "Când Dumnezeu a văzut imposibilitatea pentru el a unei astfel de vieți în care pofta îl captivează, i-a lăsat să adoarmă, iar acest vis înseamnă moarte; atunci a fost creată din el o soție, iar spiritul acestei lumi l-a transformat pe Adam în soț, așa cum suntem cu toții până acum, și pe Eva într-o soție, pe care ea, trezită, nu a văzut-o încă Căci au fost în paradis până când au gustat din rodul pământului; abia după aceea, spiritul acestei lumi le-a captivat sufletul și îndată esențele lor au devenit pământești, iar carnea și sângele lor au devenit animale; și apoi s-au rușinat când și-au văzut aspectul animal, cu diferențele dintre sexul masculin și feminin * Astfel, din Omul Primar "perfect" iau naștere un bărbat și o femeie, din întrepătrunderea internă a contrariilor în Omul Primar, "impulsul neliniştit" iniţial "Căci Adam a fost pus în temperatură împreună cu proprietăți: dar cunoștințele sale în falsă atracție a dus la separare prin infectarea Diavolului, divinația și conspirația lui, deoarece în această convingere atracția a crescut la temperatură și a introdus multe proprietăți și fiecare proprietate în sine" / În omul corporal, lumea în curs de dezvoltare este întotdeauna desăvârșită, în ea se formează tot ceea ce acționează și trăiește în natură Așa cum o floare frumoasă crește din pământ și întruchipează fermecător toate puterile și sucurile ei, la fel și o persoană crește din Creația nu se poate naște la temperatură, pentru că este singurul Dumnezeu; imaginea Cuvântului format - Despre alegerea harului, , capitolul III Despre introducerea dorinței de foc în imaginea naturii și a ființei, § Despre alegerea milei sau despre voia lui Dumnezeu asupra oamenilor, Capitolul V Despre originea omului, § Despre viața în treime a omului, Cap VII Cum recâștigăm pe cei rătăciți: Porțile firmamentului cerului cu stele și elemente și despre tripla viață a omului, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Despre alegerea milei sau despre voia lui Dumnezeu asupra oamenilor, Capitolul V Despre originea omului, § Philosophus Teutonicus Jakob hoeme lumea cerească ca cel mai înalt simbol al ei Dumnezeu, învață Boehme, om format din cele mai fine și mai pure materiale ale pământului paradisic Prin urmare, toate forțele și toată frumusețea care fierbe și curg pe pământul tânăr plin de Dumnezeu îi sunt specifice În om, aceste puteri și frumusețe au atins stadiul cel mai înalt Tot ceea ce există în paradis este exprimat simbolic în om Omul Paradis este nemuritor Existând veșnic din primul principiu al Divinității, formându-se ca o scânteie de posibilitate universală, el nu a fost supus schimbării în paradis Ca persoană, el era etern și neschimbător, o ființă cristalină și o imagine pură a lui Dumnezeu Fiecare suflet uman este personal nemuritor nu numai în natură, precum lucrurile și creațiile acestei lumi El trebuie să existe ca individ în sensul propriu, și nu numai ca parte a rasei, nu doar ca o figură, ci ca un Dumnezeu-Om cu adevărat existent Căci în El este Dumnezeu fără fund și atotputernicia Lui În rasa și personalitatea sa se intensifică toate posibilitățile vii ale lui Dumnezeu, se intensifică cele trei principii ale Divinului: spirit, suflet și trup Astfel, ideea unui om perfect (adică "divin", "triun") constituie fundamentul metafizic al antropologiei lui Boehme Prin urmare, "dacă vrei să-l contemplești pe Dumnezeu și veșnicia, atunci transformă-ți voința în interior și atunci vei fi ca Dumnezeu însuși": "Pentru că ești chipul și asemănarea lui Dumnezeu, explorezi fiecare lucru, dezvăluindu-l în ascuns și regăsindu-l în veșnicie și vezi cum a fost la naștere " În procesul unei astfel de cunoștințe, sufletul nostru rămâne cu adevărat în cunoașterea "minunilor lui Dumnezeu", "Și ea nu vorbește despre îndepărtat și străin, ci despre ceea ce este ea însăși și despre ea însăși; căci atunci vede în lumina lui Dumnezeu și se cunoaște pe sine " Despre viața în treime a omului, Cap X Despre crearea tuturor ființelor etc , § // Jakob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) "Despre tripla viață a omului, Capitolul I Despre originea vieții, § / Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p ) Tsedi Fokin În același timp, voința lui Dumnezeu însuși, care este veșnică, acționează ca bază pentru legătura eternă a omului cu natura veșnică și, prin urmare, și cu Dumnezeu Pentru: "Dacă Dumnezeu însuși este Cuvântul care a creat toate lucrurile, atunci El trebuie să fie în toate, căci spiritul nu este o făptură creată, ci o ființă născută în sine, având centrul nașterii în sine, căci altfel ar fi coruptibil Și cum din veșnicie nu a fost nimic decât numai Cuvântul, și Dumnezeu era Cuvântul, atunci el este propriul său Creator veșnic și, ca Cuvânt, trebuie să vorbească pe sine din sine, ca de la Creatorul său: căci acolo unde este Cuvântul , există și Naratorul care o exprimă " Conform învățăturii lui Boehme, întrucât lumea divină s-a realizat în om, el trebuie (în realitatea sa "paradisală") să se înțeleagă pe sine ca formarea înțelepciunii eterne O persoană simte granița și limitarea în raport cu plinătatea eternă a Abisului în această lume frumoasă și "virgin-armonioasă" Bărbatul nu a vrut să se aștepte virginal la ceea ce se va naște în el, dar el însuși a vrut să dea naștere unei noi vieți în Abisul fără formă Ceea ce se numește "păcătuit" este pentru el o dragoste creatoare pentru haos, pe care o simte pentru a produce o nouă formație și a dezvolta forța Omul este tentat de obsesia artistului de a transforma complet bogatia urâtului, oferindu-i o varietate de forme Adam "s-a uitat" la multitudinea infinită a vieții și a dizolvat unitatea plină de formă a lumii lui Dumnezeu pentru a comprima și compune complet în trăsături și indivizi plinătatea impetuoasă a existenței Divinului "Toată adâncimea dintre pământ și stele este ca mintea unei persoane: când ochii se uită la ceva, îl înzestrează cu voință și îl duc la îndeplinire, uneori creând doar gânduri trecătoare, alteori o ființă întreagă, tangibilă cu buzele și mâinile Deci această adâncime cerească este asemănătoare minții noastre: se uită mai întâi la o stea, apoi la alta; soarele, regele și inima acestei adâncimi, strălucește și acționează în adâncime și astfel creează viață în adâncime Ce este inima în corp, așa este soarele în adâncuri, iar celelalte planete alcătuiesc sentimente și semnificații în adâncuri, astfel încât toate împreună să fie ca un Spirit viu Înțelegeți acest lucru pe animale, care își atrage spiritul aici, sau pe o pasăre Da, și noi, oamenii, suntem și noi așa după omul nostru adamic; dar acest guvern și spirit nu au divinitate Ibid Capitolul I Despre originea vieții, § - Philosophus Teutonicus Jakob Hoehme sens venos și înțelepciune, căci are un început și un sfârșit; dar ceea ce are un început și un sfârșit nu este nici spiritual, nici divin, ci firesc și distrugător, așa cum se vede în vântul, care se trezește mai întâi într-un loc, și în curând se potolește din nou, apoi în altul și așa mai departe Așadar, constelația este cauza tuturor inteligenței, artei și vicleniei și, de asemenea, a ordinului în guvernarea acestei lumi, ca și în cazul oamenilor după căderea lui Adam, la fel și cu animalele și păsările; este, de asemenea, cauza trezirii și începutului creșterii tuturor metalelor, copacilor și ierburilor; pentru că tot ceea ce este conținut în constelație este pe pământ, iar constelația aprinde pământul pentru generația tuturor creaturilor și toate împreună constituie un singur Spirit, o singură guvernare, pe care eu îl numesc al treilea început, pentru că este a treia viață în Doamne, viața trezită de constelație, dar nu veșnică Căci în această viață doar marile minuni care se află în centrul naturii veșnice se împlinesc în mod vizibil; imaginea lor va rămâne pentru totdeauna, dar nu în esențe, căci toate esențele se vor transforma din nou în eter Așa a fost înainte de Creație, așa va fi la sfârșit; dar totul din această lume va fi păstrat în natura eternă cu culorile și vederile ei, ca un obiect pictat pe pânză; altfel creatii, i e oamenii și îngerii, care sunt veșnici, nu ar avea bucurie " Sub forma unei povestiri biblice, pe care o reinterpretează și o explică în felul său, Boehme deduce că dintr-o dorință obscure de creativitate se formează în mod magic arborele cunoașterii binelui și răului în Adam Când Boehme repetă oarecum pe larg cuvintele din Biblie: "Adam a vrut să fie ca Dumnezeu și să cunoască binele și răul", aceasta înseamnă că omul "a dorit" răul ca creator, ca artist care vrea să interpreteze ceva încă neformat și nerostită pentru a o lămuri în gândirea ta Prin cunoașterea sa, o persoană "cheamă" un nou cerc de viață din abis, își dorește libertate infinită de orice "lege", deoarece libertatea este mai bogată și mai vitală, "spirituală" decât orice "normă mereu relativă" După ce a încercat să depășească starea sa reală ("eternă") de ignoranță ("inocență"), din starea de mijloc dintre unitatea Duhului și mulțimea lumii care i se cuvine în ordinea cosmică, singurul său păcat, conform întreaga învățătură a lui Boehme a fost că el, în același timp, s-a orientat către o varietate pură (sau unilaterală, "cu un ochi") (adică, de fapt Ibid Capitolul VII Cum putem recâștiga ceea ce am pierdut, § - // Jakob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p - ) kwan fokin "răul"), deși nu s-a întors direct împotriva lui Dumnezeu și a înțelepciunii Sale veșnice * Cele trei sfere ale realității sunt concentrate și se ciocnesc în om, omul este centrul Universului Dumnezeu privește lumea prin om și întreaga lume prin om se corelează cu Dumnezeu Dacă voia noastră este în voia lui Dumnezeu, atunci avem cunoștință despre marele Sacrament al lui Dumnezeu Este de la sine înțeles că acest Mysterio este accesibil doar omului spiritual sau "interior" din noi: "Este mult mai ușor pentru un om interior, în voia lui Dumnezeu, să cunoască temelia creației acestei lumi decât pentru un om exterior să cunoască creația vizibilă " exteriorul știe mai puțin ceea ce vede cu ochii, atinge cu mâinile, aude cu urechile, miroase cu nasul și gustă cu gura, decât interiorul, fundația și originea lumii exterioare Interiorul, deși vede creația în temelia ei, dar în exterior pare să fi murit, deși continuă să existe: căci în exterior trăiește pentru Dumnezeu* de dragul făptuirii Sale de minuni, astfel încât Dumnezeu ar dezvăluie și realizează ceea ce se ascunde în lumea vizibilă Deci, afirmăm încă o dată: eternul constă în voință, voința dă naștere dorinței, iar forma voinței rămâne în dorință - aceasta a fost înainte de crearea acestei lumi: când Dumnezeu S-a mișcat pe Sine în voia Sa, El a creat dorința, astfel încât să rămână în ființă, căci fără dorință nu putem ști nimic "' Iadul și raiul sunt în interiorul omului, iar tensiunea dintre aceste două "Regate" constituie "această lume vizibilă" Această tensiune a opusului "Binelui și Răului" crește în sufletul uman însuși și, în consecință, se rezolvă exact în măsura în care ceva similar cu "fulgerul de groază de foc" al proceselor anterioare are loc într-o persoană Datorită acestei "ororii", poate izbucni și un "foc" în sufletul unei persoane, care, după ce a înghițit partea neproductivă "infernală" a acestei lumi, introduce o persoană în "centrul naturii", în abisul creator ca centru al întregului Proces mondial De aici rezultă sarcina și scopul omului: să reînvie și să revină la Întregul Revelației de Sine divine izolarea sterilă care a căzut din universalul Ibid Capitolul X Despre crearea tuturor ființelor și despre cum omul trebuie să caute și să se găsească pe sine și despre cum poate dezvălui toate cele nouă mistere, § - Și Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P - (Ufa, : P ) Philosophus Teutonicus Jakob hoeme proces mondial Căci, în cele din urmă, toate "păcatele" unei persoane sunt înrădăcinate într-un singur păcat cel mai mare - într-o izolare încăpățânată de dezvoltarea generală a lumii, când o persoană este cu adevărat "Diavolul însuși" Și, prin urmare, o persoană trebuie să lase "totul rătăcit", spune Boehme, și să recâștige Ochiul lui Dumnezeu odată pierdut și Mintea Divină, care îi este încă inaccesibilă în "originalitatea" sa (Seinheit) Căci în voința lui rătăcită, el are și înțelege doar ceva Particular, părăsind care va ajunge la Întreg, și asta este tot, căci "totul a luat naștere din Cuvântul lui Dumnezeu", Boehme repetă neobosit Evanghelia după Ioan Continuând să dezvăluie acest moment fundamental al întregii arhitecturi boehmice, Schelling, parcă dorind să clarifice mai mult această idee "despre cel mai profund centru interior", vorbește despre un "principiu dublu" care rezidă într-o persoană, care, totuși, este în esență unul, dar este considerat doar din două părți posibile "În măsura în care acest principiu unic curge din temelie și este întunecat, este voința de sine a făpturii: în măsura în care nu s-a ridicat încă la unitatea desăvârșită cu lumina, ca principiu al rațiunii (adică nu se ridică încă acceptă lumina), este pur și simplu atracție sau pofta, adică voinţă oarbă Această voință de sine a creaturii i se opune rațiunea, ca voință universală, care folosește această voință de sine în scopuri proprii și o subjugă la sine ca un simplu instrument Când transformarea progresivă și împărțirea tuturor forțelor conduce în cele din urmă într-o singură ființă la transformarea completă a centrului cel mai interior și profund al întunericului primordial în lumină, atunci voința acestei ființe (care, fiind o singură ființă, este încă o particularitate) voința) în sine sau ca centru al tuturor voințelor particulare devine una cu voința originară sau cu mintea, astfel încât din ambele se formează un singur întreg O astfel de transformare a centrului cel mai interior din adâncuri în lumină are loc de la toate ființele create vizibile pentru noi doar în om Omul conține toată puterea începutului întunecat și, de asemenea, conține toată puterea luminii În el se află ambele centre: atât adâncimea extremă a abisului, cât și limita cea mai înaltă a cerului Voința omului este ascunsă în atracția veșnică germenul lui Dumnezeu existent doar în bază; este strălucirea divină a vieții ascunsă în adâncuri, pe care Dumnezeu a văzut-o când a avut voința pentru natură Numai în el (omul) a iubit Dumnezeu lumea; și tocmai această asemănare a lui Dumnezeu a fost percepută prin atracția din centrul lumii, când a intrat în conflict cu lumina Întrucât omul a luat naștere din temelie (făpturi), el conține în sine un început relativ independent de Dumnezeu; dar din moment ce același principiu se transformă în lumină (fără a înceta să fie întunecat în temeiul lui), în om se înalță și ceva mai înalt, și anume Duhul grădină zoologică Ivan Fokin Căci Duhul etern, rostind Cuvântul, aduce Unitatea în natură Cuvântul rostit (real) există doar în unitatea luminii și întunericului (vocale și consoanele) Ambele principii există, este adevărat, în toate lucrurile, dar nu în consonanță perfectă, datorită imperfecțiunii a ceea ce a apărut din bază Numai în om Cuvântul, încă nedescoperit pe deplin și imperfect în toate celelalte lucruri, ajunge la expresia sa deplină În Cuvântul rostit, Duhul este revelat, adică Dumnezeu ca actu existent Fiind o identitate vie a ambelor principii, sufletul este spiritul, iar spiritul este în Dumnezeu Dar dacă identitatea ambelor principii ar fi la fel de nedespărțită în spiritul omului ca și în Dumnezeu, nu ar exista nicio diferență între om și Dumnezeu; Dumnezeu nu s-ar descoperi ca Duh Prin urmare, unitatea care este inseparabilă în Dumnezeu trebuie să fie separată în om - aceasta este posibilitatea binelui și a răului " Schelling, F V J Studii filozofice despre esenţa libertăţii umane, / Vezi Anexa Nast, ediții, p - V Începutul protestant în filosofia lui Boehme Gar itnaiissmasslich ist Der Hochste, wie wir wissen: Und dannoch kann ihn gantz Ein Menschlich Hertz itmbschliessen! Angelus Silesitts * Putem fi de acord cu Hegel - cel mai important lucru care face din Boehme un gânditor original și cu adevărat original este un principiu cu adevărat protestant, datorită căruia toată cunoașterea este plasată în propriul suflet, astfel încât TOTUL, întreaga lume intelectuală a cunoașterii, poate fi contemplat, cunoscut și simțit în propriul Sine, în propria conștiință de sine pentru a înțelege ceea ce înainte era considerat de altă lume "Îți arătăm că Ființa veșnică este ca un om și această lume este și ea ca un om: veșnicia nu naște în alte lucruri altceva decât felul ei, căci nu este nimic altceva în ea; și este imuabil, căci altfel ar fi trecut sau ar fi trecut în altceva, ceea ce este imposibil Și așa cum vezi și simți că există o persoană, așa este și veșnicia: socotește-l în suflet și trup, în bine și în rău, în bucurie și întristare, în lumină și întuneric, în putere și slăbiciune, în viață și în moarte Cer, pământ, stele și elemente, totul este în om; iar la aceasta Treimea Dumnezeirii Și nu numi nimic din ceea ce nu ar fi într-o persoană! Toate creaturile locuiesc în om, așa cum este Nemăsurat este Cel Atotputernic, După cum știm, Și totuși în inima mea Este direct plasat Îngerul Silezian Ivan Fokin lume, și angelic; noi, cu întreaga ființă a tuturor ființelor, suntem un singur corp în multe membre, unde fiecare membru este din nou un întreg și are doar o afacere specială * "Așa este credința luterană fără niciun amestec", remarcă Hegel, "fără fapte", așa cum o numeau ei De acum înainte, totul are valoare doar așa cum este înțeles de inimă, nu ca un lucru Conținutul încetează să mai fie ceva obiectiv; Prin urmare, Dumnezeu există numai în spirit, pe partea greșită, dar este cea mai adevărată proprietate a individului * Deoarece o inimă curată se referă și la acest Interior, spiritul liber, ca gândire liberă, subiectivă, își dă treptat puterea să-L înțeleagă mental pe Dumnezeu Și, așa cum filosofia greacă s-a separat cândva de religia populară, de mitologie, apărând în epoca alexandrinilor în forme mai libere de gândire pură care umpleau ideile mitologice, tot așa în vremurile moderne are loc o retragere treptată de teologia tradițională, deoarece aceasta din urmă este orb și întemeiat dogmatic pe litera Sfintei Scripturi Prin urmare, teologia este în esență aceeași cu filozofia: ambele sunt preocupate de același subiect, Dumnezeu sau Adevărul absolut Despre viața în treime a omului, Cap VI Alte porți ale lumii, precum și paradisul, § - // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P - ) Hegel, GWF Vorlesungen ueber die Geschichte der Phiiosophie bd III , S "Teologia nu se poate opune în nici un fel acestei uniri cu gândirea filosofică, declarând că nu vrea să știe nimic despre filozofie și astfel să o lase în pace Căci teologia se ocupă întotdeauna de gândurile pe care le aduce cu ea, iar aceste reprezentări subiective ale ei, gândurile, metafizica ei domestică și privată, se dovedesc apoi a fi reflecții, opinii și așa mai departe eră Mai mult, ideile și gândirea pe care le folosește sunt adesea doar idei needucate și gândire necritică; este adevărat că gândirea ei este legată de o convingere subiectivă deosebită, pe care trebuie, de fapt, să se dovedească ca fiind cu adevărat adevărată; dar aceste gânduri, reprezentări, care servesc drept judecată, criteriu Decisive - aceste idei generale nu sunt altceva decât ceea ce este pe drumul mare, Filosoful teuton Iacov ѵёме Astfel, spiritul popoarelor europene reformate rezidă de acum înainte exclusiv în elementul său - în religie și știință Aceasta este proprietatea lui, elementul său a luat forme exterioare (lumea finită a naturii și spiritului) și interioare (religia creștină) În timp ce englezii și francezii se dedică realizării acestui anumit spirit liber în ei înșiși în formarea statului, pentru a explora din experiență care este dreptul indivizilor în raport cu celălalt și în raport cu prinții, iar ceea ce este dreptul de stat în raport cu alte state* , în Germania de ceva timp (în primul rând din cauza lungului război sângeros) gândirea nu este exclusiv pentru sine, include și teologia, care apare încă în unitate cu filosofia Aceasta este teosofia (teologia filozofică) a lui Jakob Boehme eu Biserica Luterană Boehme și jHttHue A Luther în Boehm Unele pasaje din scrierile lui Jakob Boehme indică relația sa directă cu Luther "Dar spre seară, mila lui Dumnezeu a avut milă de nenorocirea și orbirea oamenilor" - Cu aceste cuvinte, Boehme descrie evenimentul istoric providențial divin - Reforma lui Luther - în Aurora sa, : la suprafața timpului" (Hegel G VK F Vorlesungen ueber die Geschichte der Philosophie Bd III , S ) "Papii obișnuiau să ungă pe regi, așa cum era rânduit de Dumnezeu în Vechiul Testament: al zecelea trib era interzis în Vechiul Testament; au luat gradul de rudenie interzis din legile lui Moise: au dovedit dreptul și autoritatea regilor din istoria lui Saul și David, drepturile clerului din [istoria] lui Samuel Pe scurt, Vechiul Testament a fost izvorul tuturor legilor fundamentale de stat-juridice, ceea ce este confirmat și acum în toate bulele și ordinele papilor Este ușor de imaginat câte prostii au fost inventate în acest fel Acum au început să caute legea în om însuși și în istoria lui și și-au imaginat ceea ce era valoros ca drept în timp de război și pace (Ibid , S ) kwan fokin "Și încă o dată s-a mișcat un copac bun, un pom divin glorios, care a dat rodul vieții; și iată, o ramură a unui copac prețios a crescut, aproape de rădăcină, și s-a înverzit; și i s-au dat zeama și duhul pomului, și ea a vorbit în limbile oamenilor și a arătat fiecăruia pomul prețios, iar glasul ei a răsunat departe în multe țări "Cine a fost întotdeauna și pretutindeni cel mai puternic pentru Biserica lui Hristos? Oameni săraci, disprețuiți, și-au vărsat sângele pentru Hristos Cine a înlocuit adevărata, pură învățătură a lui Hristos și l-a atacat mereu și pretutindeni? Învățați, papi, cardinali, episcopi și oameni eminenti De ce i-a urmat lumea? Pentru că aveau o înfățișare importantă, pompoasă și au fost mărite în fața lumii: natura umană deteriorată a devenit o curvă atât de nebună Cine a măturat din Biserica din pământul german dragostea de bani a Papei, răutatea, frauda și înșelăciunea sa? Sărmanul, disprețuit călugăr Prin ce autoritate sau putere? Prin autoritatea lui Dumnezeu Tatăl și puterea lui Dumnezeu Duhul Sfânt " Relația ideologică istorică dintre Boehme și Luther este de netăgăduit, atât din punctul de vedere al învățăturii lor comune a Reformei, cât și din punctul de vedere al religiei "luterane" propriu-zise, căreia Boehme a aparținut încă de la naștere Cu toate acestea, este destul de dificil să vorbim despre influența strict teologică a lui Luther asupra lui Boehme - adică mai mult prin învățătura bisericească a luteranismului - pentru că tot ceea ce Boehme a citit vreodată, el a transformat întotdeauna în conformitate cu spiritul și limbajul său de mai târziu post-reformă (și, în ceea ce privește rezultatele secolelor de istorie a protestantismului, tot în concordanță cu o formă mai dezvoltată de teologie luteran-dogmatică) și, dacă a împrumutat ceva, l-a coordonat mereu cu întregul său "sistem" și contemplație Deși, desigur, limbajul său este plin de intonații lutero-biblice, pe care el, datorită talentului său filologic și poetic, le folosește uneori într-un mod foarte neașteptat și miraculos, dezvăluind o înțelegere sensibilă și profundă a prototipurilor biblice Complet în spiritul lui Martin Luther, Boehme vorbește despre învățare teologică abstractă și "știință": Aurora, Prefața autorului, § //Jakob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S "Aurora, Capitolul IX Despre iubirea binecuvântată, primitoare și milostivă a lui Dumnezeu, § - // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S Philosophus Teutonicus Jakob Beme "Reînvierea spirituală nu necesită nicio "știință" și nicio "elocvență", nu sunt necesare nici cărți, nici pregătire pentru aceasta! Păstorul este la fel de capabil de asta ca și profesorul și chiar mai mult, pentru că mai devreme este eliberat de propria sa înțelegere pentru mila lui Dumnezeu Neavând o înțelegere mare și înțeleaptă, el nu raționează în orice fel, ci pur și simplu merge la Templul lui Hristos cu bietul vameș, în timp ce un om foarte educat și învățat își va băga mai întâi nasul în Academie pentru a se întreba mai întâi și a se întreba cu ce părere ar trebui să intre în Templul lui Hristos! El se va ocupa mai întâi de mintea umană în ce fel să-L caute pe Dumnezeu ' Și, bineînțeles, papa are o părere, Luther are alta și mai există o a treia opinie a lui Calvin și o a patra a lui Schwenkelfeld si tot asa fara sfarsit Drept urmare, bietul suflet rătăcește în îndoială în afara Templului lui Hristos, împinge și caută, îndoindu-se pentru totdeauna dacă aceasta este calea cea dreaptă O, bietul suflet pierdut în Babilon! Ce faci? Respinge toate opiniile, oricare ar fi ele numite în această lume; căci toate acestea nu sunt decât un argument zadarnic al minții În această dispută nu vei găsi renașterea ta și nu vei găsi o piatră nobilă prin nicio înțelegere Lasă tot ce este în această lume, oricât de strălucește, întoarce-te către tine și, după ce ai adunat toate păcatele care te-au captivat, predă-te milostivirii lui Dumnezeu și aleargă la Dumnezeu pentru a-I cere iertare și iluminare prin intermediul Lui Spirit! Cu toate acestea, limba sa biblică germană în legătură cu Biblia lui Luther, așa cum au remarcat mulți teologi germani, este încă într-un anumit sens secundară traducerii lui Luther După cum notează Heinrich Bornkam, Boehme se străduiește întotdeauna să-l urmeze pe Luther, în principal în termeni biblico-lexicali, intonațional-semantici și ritmici: "Bucurați-vă cerurile împreună cu noi, bucurați-vă pământul, căci slava Domnului este mai înaltă decât dealurile și munții! Dumnezeu ne deschide ușa pentru a intra în mama Să ne bucurăm și să ne bucurăm, că ne-am născut orbi, dar acum am primit vederea! Deschideți porțile Domnului, slujitori ai lui Dumnezeu! Lasă fecioarele să intre cu jocul lor! Căci în dansul lor ne vom bucura și ne vom veseli, precum zice Duhul Domnului Despre triplă viață a omului, Capitolul VII Cum putem recâștiga ceea ce am pierdut, § - //Jakob Boehme Despre tripla viață a omului Sankt Petersburg, : p - (Ufa, : p ) Despre triplă viață a omului, Capitolul XII Despre viața și umblarea creștină, ce ar trebui să facă o persoană în această vale deplorabilă pentru a împlini lucrarea lui Dumnezeu și a dobândi binele cel mai înalt veșnic, § / / Jakob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p ) - Influența limbajului lui Luther asupra stilului lui Boehme este foarte bună și în detaliu spusă de doctorul în teologie Heinrich Bornkam în IVDN Fokin În general, Luther a acordat puțină importanță întrebărilor natural-filosofice și speculative, care au constituit întreaga operă a vieții lui Jacob Boehme Prin urmare, desigur, este posibil, într-un anumit sens, să se vorbească despre o diferență teologică esențială între Boehme și Luther, "opunându-se" punctelor lor de vedere asupra anumitor probleme Cu toate acestea, este complet inacceptabil să spunem că Luther a fost indiferent față de probleme teologice, cum ar fi, să zicem, problema Atotputerniciei lui Dumnezeu și corolarul ei - Pre-stabilirea (sau Pre-stabilirea) ' De fapt, toate problemele ulterioare ale conceptului de Dumnezeu vin tocmai de la Luther Aceasta se manifesta deja în învățătura lui Luther despre mântuirea numai prin credință - sola fide (epistola apostolului Pavel către Galateni, //, ) "Ce este încă ascuns? - continuă învăţătura Reformei, Jakob Boehme, - Adevărata învăţătură a lui Hristos? Nu, dar filozofia și întemeierea profundă a lui Dumnezeu, fericirea cerească, revelația creației îngerilor, revelația căderii abominabile a diavolului, de unde vine răul, crearea acestei lumi, temelia adâncă și misterul omului și toate făpturile din această lume, judecata de apoi și schimbarea acestei lumi, taina învierii morților și a vieții veșnice" Astfel, în termeni teologici, Boehme și Luther sunt ilegal să se "compare" unul cu celălalt din punctul de vedere al simplelor rezultate ale concepțiilor religioase asupra problemelor Atotputerniciei și Predestinației lui Dumnezeu Chiar și întâlnirea cu Boehme fără îndoială studiul "Luther și Boehme", Astfel, conform studiului lui Bornkam, Boehme dezvăluie o opoziție pur lutheriană a Iubirii și Gcheva, Legii și Evangheliei; expresii din doctrina îndreptățirii, unde se spune că o persoană este "Stăpân peste toate" ("Despre tripla viață a omului", XIV, ); mai departe, când Boehme, într-un mod pur luterian, menționează "diavolul" care "sare" asupra unei persoane, precum și numeroase ecouri ale limbajului religios al lui Luther - toate acestea Boehme le-a absorbit evident din predicile din biserica sa parohială și, astfel, le-a dobândit pentru propriul său cuvânt de folosire după aceea - Neiprich Bornkamm Lutherund Bohme Bonn, Întrebările despre atotputernicia lui Dumnezeu și Pretestare, prin însuși recunoașterea lui Luther, l-au îngrijorat din tinerețe mulți ani, iar de mic le-a acordat o atenție sporită De aceea teologia luterană, încă de la începutul formării ei, a dat doctrina omnipotenței și Aurora, Capitolul IX Despre iubirea binecuvântată, milostivă și milostivă a lui Dumnezeu, § Philosophus Teutonicus Jakob Boehme Propozițiile teologice ale lui Luther cu privire la aceste chestiuni, așa cum au fost transcrise de filozoful teuton, sunt uneori destul de greu de recunoscut ca provenind din sursa lor originală a Reformei Cu toate acestea, putem încerca să reconstruim relația individuală dintre învățătura lui Boehme și Biserica Luterană oficială în termeni istorici *** Atitudinea filozofiei lui Boehme față de învățătura tradițională a ortodoxiei clasice timpurii a Bisericii Luterane la începutul secolului al XVII-lea, care în istoria ulterioară a luteranismului a fost numită "perioada înaltei ortodoxii a luteranismului" ( - )} poate fi asemănată cu atitudinea maestrului Eckhart ( - ) la scolastica catolică medievală contemporană de la sfârșitul XIII - prima treime a secolului XIV, care, cu "Predicile sale spirituale", ne face să vorbim serios despre el ca despre un vestitor al Reformei, care a pregătit dezvoltarea ulterioară a noii gândiri filozofice și teologice până la Jacob Boehme Numai în Boehme acest nou apare într-o formă mai cuprinzătoare și mai completă Acest lucru este valabil mai ales pentru învățătura lui despre om și scopul său, care în multe privințe are ceva în comun cu un alt mare profesor al poporului german, Johann Gottlieb Fichte ( - )} Periodizarea internă a istoriei pozitive a Bisericii Luterane este bine descrisă în traducerea recent publicată a istoricului și teologului luteran suedez Bengt Hägglund: A History of Theology SPb , Astăzi, Biserica Evanghelică oficială a Germaniei (EKD) a adoptat următorul sistem de periodizare a istoriei "teologiei ortodoxe" a consolidării bisericești a luteranismului: perioadă - ortodoxia timpurie (luterană) ( - )} perioadă - ortodoxia înaltă (luterană) ( - ), care reprezintă de fapt toată opera lui Jacob Boehme, Perioada a -a - ortodoxia târzie (luterană) ( - ) Timp după moartea lui Martin Luther ( - ), i e perioada de la până la publicarea "Formulei Concordiei" (Konkordienformel) în este de obicei considerată fie perioada ortodoxiei pregătitoare (Vortodoxie), fie atribuită și perioadei "ortodoxiei luterane timpurii" ( - ) Compară: Fichte J G "Destinul omului" ( ) Este remarcabil, de altfel, că atât Boehme, cât și Fichte au fost martori ai celor mai mari războaie ale timpului nostru Numai Boehme, spre deosebire de Fichte, i-a fost, ca să spunem așa, "frică" de prăbușirea autorităților bisericești, care trebuia să Ueaw fokin A fost Boehme, și poate tocmai pentru că privirea lui spirituală era ațintită aproape exclusiv asupra Bibliei lui Luther, care a depășit spiritual rămășițele creștinismului tradițional, istoric și, în cele din urmă, în spirit, i e încă exclusiv interior, a finalizat opera religioasă a lui Luther Acest caracter intern al învățăturii protestante a lui Boehme a servit în multe feluri la acuzarea protestantismului "extern", ecleziastic, de pierderea adevăratului spirit al Reformei Și această acuzație este întărită doar de faptul că Reforma însăși a luat naștere pe baza misticismului german medieval, fiind în multe privințe rodul ei În orice caz, pare destul de clar că filosofia lui Boehme a avut ca bază istorică imediată nu atât Eckhart și Tauler, ci mai degrabă spiritul Reformei în sine) Prin urmare, se poate argumenta că, în persoana lui Jacob Boehme, misticismul german are cel mai consistent protestant, exprimând produce învăţătura lui Așa că, până la urmă, s-a închinat și în fața antichității sfințite și a tradiției antichității Deși această credință "dst-naivă" a sa nu l-a împiedicat niciodată să-și exprime gânduri critice cu privire la toate problemele dogmatice, iar când citiți raționamentul său, de exemplu, despre cele șapte peceți ale Apocalipsei, ar trebui să arate o mare reținere și prudență pentru a nu reduce roadele geniului său puternic la idei cabalistice evreiești pe jumătate copilărești și semi-mitice Cu toate acestea, în ciuda profunzimii lui Boehme, această dualitate, atât de inerentă conștiinței medievale, a mers atât de departe cu el încât chiar și în lucrarea sa cea mai matură, Mysterium Magnum ( ), primele șapte cărți sunt, după Hans Grunsky, cele mai consistente expunerea sistemului său filozofic, această lucrare are un subtitlu caracteristic: "sau o explicație a primei cărți a lui Moise" Așa că acum trebuie să extragem și să citim cu greu gândurile lui profunde din "istoria" lui Moise Desigur, nu trebuie să uităm că marii predecesori ai lui Boehme - atât Eckhart, cât și Luther - au fost, de asemenea, forțați să-și exprime gândurile profunde și frumoase doar în forma pe care le-a putut oferi epoca lor istorică Nu trebuie să uităm că lumea libertății spirituale în curs de dezvoltare a folosit (deseori, poate inconștient) arma creștinismului evreiesc pentru a se elibera de tirania internă a autorității străine Luther a făcut cunoștință cu lucrările predicatorului de la Strassburg Johann Toler ( - ), student și adept al lui Eckhart, precum și cu "broșura" unui Frankfurter necunoscut ("stăpânul ordinului german"), publicată de el mai târziu sub titlul: "Teologia germană", abia în , i e având deja o viziune esenţial formată asupra principalelor probleme teologice Philosophus Teutonicus Jakob hoeme care, în uimitoarea sa învățătură, are multe care coincid la fel de uimitor cu și chiar continuă părerile lui Luther asupra celor mai diverse probleme Opusul misticismului și protestantismului nu este deloc în faptul că, la fel ca catolicismul, este asociat cu imaginea pre-copernicană a lumii: "Parcă protestantismul este captivat de acele noțiuni naive în care imaginația tânără a omenirii îl obligă pe "Dumnezeu" din Vechiul Testament să creeze, să vorbească și să acționeze uman pe primele pagini ale Bibliei (Deși, desigur, în orice moment, exclamă Bornkam, există oameni primitivi și cioturi teologice care creează această aparență falsă a protestantismului!) Căci nici misticismul nu ar putea exprima mai mult în interior pătrunderea naturii de către Dumnezeu decât a făcut-o Luther, conform căreia "Dumnezeu locuiește în fiecare făptură, în toată ființa ei exterioară și interioară, fiind prezent în ea de-a lungul și peste, dedesubt și sus, în față iar în spate, astfel încât în toate creaturile să nu existe nimic exterior sau interior, în afară de Dumnezeu însuși și puterea lui - "Nimic nu este atât de mic încât să fie mai mic decât Dumnezeu și nimic atât de mare, căci Dumnezeu este încă mai mare; în general, nimic nu poate fi atât de scurt sau lung, lat sau îngust, mai scurt sau mai lung, mai larg sau mai îngust decât ceea ce nu este Dumnezeu " Nici Eckhart, nici Kuzanets, cu doctrina lui despre coincidența în Dumnezeu a infinitului mare și a infinitului mic, nici J Bruno, care îl găsește pe Dumnezeu atât în univesum, cât și în monad, nu a exprimat ființa interioară a lui Dumnezeu (das Insein Gottes) în lume la fel de puternic precum a făcut-o Luther când L-a recunoscut în sămânță și frunză, în piatră, în foc și apă el a dat protestantismului ocazia de a intra într-o întâlnire liberă și fructuoasă cu știința naturală modernă " Dar în loc să folosească acest dar al lui Luther și să se gândească la el mai departe și mai profund, "o generație slabă de savanți a apucat din nou cârje încercate ale imaginii aristotelice a lumii! Aceasta a fost una dintre cele mai dificile consecințe ale absorbției luteranismului de către umanismul teologic din secolul al XVI-lea "} Astfel, în învățătura sa despre dragostea lui Dumnezeu și mânia lui Dumnezeu, Boehme implică în esență aceeași devenire și luptă ca și Luther Căci, după Boehme, Totul suferă în natură; și numai după ce a ajuns la Sfârșitul naturii, își găsește pacea mult așteptată Căci tot ceea ce în natură provoacă numai frică și dispută, în Dumnezeu produce numai armonie și bucurie Această viziune a lui Luther despre Boehme în esență Protestantismus și Mystik Akademische Rede zur Jahresfeier der Hessi-schen Ludwigs-Universitât am Juni gehalten von dem derzeitigen Reklor Dr teol Heinrich Bomkamm, ord Profesorul der Kirchengeschichte Giessen, , p - Ibln Fokin pentru prima dată a depășit rămășițele "realității vizibile" neoplatonice și este încă înrădăcinată în misticismul medieval Această viziune comună asupra naturii pentru Boehme și Luther corespunde, de asemenea, înțelegerii lor asupra scopului existenței umane în această lume Potrivit lui Luther, viața ar trebui să fie suportată cu toată deschiderea posibilă a inimii și hotărârea voinței Abia atunci va fi posibilă o cunoaștere serioasă a vieții, depășind, printre diversele temeri ale omului obișnuit "nedetașat", teama veșnică de moarte Căci oricine se teme de moarte se teme în cele din urmă și de viață Potrivit misticismului protestant, o persoană trebuie să treacă cu calm și calm prin suferința și lupta acestei lumi, atrăgând adâncul și singurul fundament al libertății în propriul suflet, egal cu Dumnezeu Sufletul nu trebuie decât să-și păstreze puritatea și noblețea, recunoscându-L pe Dumnezeu în sine, ocupat doar cu o singură "lucrare" interioară - "să apropie Împărăția lui Dumnezeu de sine" b Luther și podul german Dar chiar și în Luther auzim o chemare hotărâtă către persoana "exterioară" de a-și întoarce voința în mod conștient și intenționat de la lucrurile și treburile lumii pentru a se cufunda în adâncurile ascunse ale inimii lor Acesta este întregul patos al sola fide, ca o credință a inimii, în care ei văd pe bună dreptate cea mai puternică influență a misticismului german medieval, în special a maestrului Eckhart "Există doi oameni în fiecare persoană", spune Eckhart - în primul rând, o persoană externă, senzuală; în al doilea rând, omul interior, ascuns Dumnezeu așteaptă de la fiecare om duhovnicesc să-L iubească cu toată puterea sufletului său; de aceea zice: "Ia pe Domnul tău din toată inima ta" Dar există oameni care își risipesc complet puterile asupra omului exterior Așa cum un om bun îi fură pe omul exterior puterile sufletului atunci când este absorbit într-o sarcină înaltă, așa oamenii aceștia fură toate puterile sufletului de la omul interior și întoarce-le spre exterior Să știi că omul exterior poate fi cufundat în activitate, în timp ce cel interior rămâne liber și nemișcat {Maestre Eckhart Predici și raționament spiritual "Despre Împărăția lui Dumnezeu " "La ce folosește sufletul", repetă Luther două sute de ani mai târziu, "dacă trupul este liber, proaspăt și sănătos, mănâncă, bea și trăiește după bunul plac? îmbrăcămintea, ca preoți și cei spirituali fac, nici nu vor ajuta, fie că va fi în biserică și în locuri sfinte, fie că se va ocupa de lucruri sfinte, fie că se va ruga trupește Filosoful teuton Iacov Рёме dar pentru Eckhart și Luther, lucrarea interioară a omului spiritual este adevărata temelie interioară a Împărăției sau a Cuvântului lui Dumnezeu în sufletul său Această treabă internă presupune însă folosirea tuturor forțelor spirituale exterioare, "desprinse" de imagini și idei senzoriale de dragul auto-poziției Subiectului pur, Sinele pur al esenței interioare - "scânteia divină" care trăiește în adâncurile misterioase ale fiecărui suflet uman, care în procesul de auto-dezvăluire, ar trebui să se transforme într-o "flacără" atotcuprinzătoare Dar această flacără este Dumnezeu însuși, care este același suflet, acționând pentru sine ca "obiect" al propriei sale conștiințe de sine Sufletul trebuie să se recunoască în acest obiect și, astfel, să desființeze orice relație de obiect și definiție a lui Dumnezeu, care până atunci a acționat ca un "lucru în sine" nedefinit postește, pelerinajează și fă fapte bune, căci toate acestea se petrec veșnic în trup și prin trup Trebuie să fie ceva cu totul diferit să aduci și să dai sufletului dreptate și libertate " {Martin luther Despre libertatea unui creștin §§ - ) Astfel, înțelegerea omului "extern" și "intern" de către Eckhart și Luther, aparent, coincide: atât priorul dominican, cât și călugărul augustinian au o opoziție hotărâtoare a voinței interiorului (spiritual) ) omul față de senzualitate și de arbitrariul omului extern (corporal), "trăind ca vitele nesăbuite de dragul poftei trupești", spune Eckhart, căci prin lucrări exterioare "nul nu devine altceva decât un ipocrit vanitos", adaugă Luther, și continuă: "Niciodată nu a fost și nu va fi bine din papalitate și din legile ei Există cel puțin două rânduri în toate legile papale spirituale care ar putea da instrucțiuni unui creștin evlavios? {Martin luther Nobilimii creștine a națiunii germane § ) "Sufletul nu are altceva, nici în cer, nici pe pământ, în care să trăiască şi să fie drept, liber şi creştin, decât sfânta Evanghelie, Cuvântul lui Dumnezeu, propovăduită de Hristos" (Ibid , § ) Eckhart spune același lucru, doar puțin mai atent: "Când Hristos ne spune să căutăm Împărăția lui Dumnezeu, trebuie în primul rând să înțelegem ce fel de "Împărăție" este aceasta? Este necesară o cooperare serioasă din partea dvs Împărăția lui Dumnezeu este El Însuși în toată autenticitatea Sa Dar și noi percepem această Împărăție în sufletele noastre, de aceea Hristos spune: "Împărăția lui Dumnezeu este înlăuntrul vostru" {Maestre Eckhart Predici spirituale "Despre Împărăția lui Dumnezeu") "Sufletul pierde totul aici", spune Eckhart inspirat, "atât Dumnezeu, cât și toată creația Sună ciudat că sufletul trebuie să-l piardă și pe "Dumnezeu" Eu susțin că, pentru a deveni desăvârșiți, este într-o anumită privință mai necesar să fii lipsit de Dumnezeu decât de creație Să fie totul pierdut "dubiță pentru OKUH sufletul trebuie să se întemeieze pe Neantul complet! Singura intenție a lui Dumnezeu este ca sufletul să-și piardă "Dumnezeul" Cât timp ea îl are pe Dumnezeu, îl cunoaște pe Dumnezeu, știe despre Dumnezeu, atâta timp cât este despărțită de Dumnezeu Scopul lui Dumnezeu este să fie distrus în suflet, astfel încât și sufletul să se piardă pe sine Căci ceea ce Dumnezeu este numit "Dumnezeu", El datorează făpturii Când sufletul a devenit "făptură", atunci pentru prima dată a primit "Dumnezeu" Când se dezbrăcă din nou de ființa unei "făpturi", atunci Dumnezeu rămâne înaintea Sa pentru ceea ce este El " Și, de parcă ar fi anticipat falsele interpretări ulterioare ale misticismului său, bazându-se pe înțelegerea lui despre "renuntare", Eckhart adaugă cu moderație: "Acesta este sensul acestei morți a sufletului * datorită căreia va deveni divin" {Maestre Eckhart Predici spirituale "Despre Împărăția lui Dumnezeu"!) Astfel, "lepădarea de sine" și "devotamentul" sufletului față de Dumnezeu nu este, după Eckhart, nimic altceva decât cea mai înaltă conștiință de sine * care a depășit orice timp și spațiu și, prin urmare, independentă de ele - Sinele absolut al adevărata noastră esență, ceea ce înseamnă o respingere completă a Vechiului Testament și a ideilor neoplatonice despre "Dumnezeu" ca entitate de altă lume - o abstracție a unei "Ființe superioare" etc Și deși Eckhart încă nu poate să-și ia rămas bun de la ideea semimonastică a "perfecțiunii" umane ca singurul scop posibil al cunoașterii și destinației unei persoane, totuși, în predicarea sa a unei singure acțiuni interioare * singura demnă de "îmbunătățire" "Creștini, Eckhart învață cu deplină conștiință ceea ce numai cinci secole după el a putut să facă în "Învățătura științifică" Fichte * a clarificat pentru prima dată esența "punctului de vedere" critic al lui Kant cu conceptul de activitate a Sine absolut fapte, că toate faptele lui se grăbesc la o singură faptă Aceasta trebuie să aibă loc în Împărăția lui Dumnezeu, unde omul este Dumnezeu Iar sufletul, acționând în conformitate cu rânduiala Împărăției Cerurilor, este ca Dumnezeu " {Maestre Eckhart Predici spirituale "Despre Împărăția lui Dumnezeu") Astfel, spre deosebire de "misticismul" roman (romanic), care pornește din certitudinea indestructibilă a catolicismului că Dumnezeu și cu mine avem o esență diferită și, prin urmare, două Începuturi diferite, dintre care unul, și anume cel uman * trebuie, în sfârșitul se dovedește în mod necesar a fi fals și "invalid", adevărata mistică a lui Eckhart se dovedește a fi nimic altceva decât conștiința de sine a sufletului nobil al omului - cel mai înalt și ultimul rezultat consistent al tensiunii și descarcării tuturor forțe interne într-o singură acțiune de autocunoaștere și autoconștiință a "Dumnezeu", subiectul-obiect absolut Dar așa-numitul "punct de vedere critic", care a fost descoperit pentru prima dată de Kant, nu înseamnă altceva! Numai dacă în limba misticului german asta înseamnă "devotați-vă unei singure cauze", adică predați-i fără rezervă, atunci Filosoful teuton Jacob Oyme Astfel, Dumnezeu, ca desemnare pozitivă a unui suflet direct credincios, este transformat pentru intelectul liber al lui Eckhart în cea mai înaltă conștiință de sine religioasă a esenței divine, abolind ideile tradiționale ale bisericii despre "moarte" și "iad", ca fiind cele mai mari suferințe , cu care Biserica a încercat să intimideze cu invariabilă perseverență și superstiție persoană păcătoasă Și aici, ca și în majoritatea celorlalte probleme importante, punctele de vedere ale lui Eckhart coincid în esență cu învățătura protestantă a lui Luther, precum și cu misticismul german de mai târziu a lui Jacob Boehme, acționând ca bază pentru toată filosofia și cultura germană ulterioară gânduri, doar mai cuprinzătoare filozoful german ne dovedește clar deja idealitatea spațiului, timpului și cauzalității, adică originea şi fundamentul lor esenţial subiectivă în sufletul nostru Cu o plasticitate uimitoare, Eckhart exprimă gânduri profunde, în conținutul lor complet străine și inaccesibile scolasticii bisericești, în esență ostile întregii dogme a legii fundamentale a Bisericii Sf Petru Pentru după Eckhart, precum și după Luther, sufletul nobil al omului ("sclipirea" lui Dumnezeu) nu este Biserica, nici papa și nici măcar Sf Petru! - este reprezentantul lui Dumnezeu pe pământ, "puterea" divină în care sălăşluieşte Dumnezeu ca în "acum" etern "Și omul nu ar putea îmbătrâni", adaugă Eckhart cu cea mai profundă și mai strălucitoare bucurie, "dacă spiritul său ar fi mereu în această putere cu Dumnezeu Căci "acum" în care Dumnezeu i-a creat pe primii oameni, și "acum" în care va dispărea ultimul om și "acum" în care vorbesc, sunt egale în Dumnezeu O persoană care trăiește în aceeași lumină cu Dumnezeu nu cunoaște nici suferință, nici început, nici continuare, ci o eternitate "Nu mai este posibil ca [un suflet credincios] să fie blestemat de păcat", spune Luther, "căci păcatele sunt puse de acum înainte asupra lui Hristos și au dispărut în El" (M Luther Despre libertatea unui creștin, § ) Și spre această veșnicie este îndreptat sufletul nobil Și de aceea - o altă coincidență izbitoare a spiritului german în misticismul și protestantismul medieval - nimeni de pe pământ nu are dreptul să-mi ierte păcatele, "înlocuindu-l pe Dumnezeu", transformându-mi sufletul într-o funcție dependentă de droguri a vrăjitoriei etrusco-siriane "De aceea, predicatorii indulgențelor se înșală", a fost nevoit să repete Luther de ani mai târziu, "care susțin că, prin absolvirea papală, o persoană va fi eliberată de orice suferință și va deveni binecuvântată" (M Luther teze, teza a -a ) "Uite: diavolul în chip de înger", exclamă Boehme și mai tăios, "aceasta este atunci când o persoană crede că, deoarece merge la biserică doar cu alții, este deja un "creștin bun" Dar dacă predica de duminică nu te-a învățat nimic, atunci ar fi mai bine să te rostogolești într-o băltoacă de bălegar în timpul slujbei, sau să dormi, pentru că atunci diavolul nu ți-ar face rău Ivan Fokin expresii care sună ca o palmă în față nu numai Romei papale, sunt exprimate la începutul secolului al XVII-lea de Jacob Boehme *** "La fel este și cu tine, omule: când mergi la biserică și încerci să arăți ca un slujitor al lui Hristos, nu este suficient pentru o schimbare interioară Dacă te oprești doar la asta, nu te vei schimba Pentru renașterea internă, nu va fi suficient să memorezi toate Sfintele Scripturi și, în general, toate cărțile! Și chiar dacă ai sta constant și ai citi tot ce a fost scris vreodată și ai cunoaște Biblia pe de rost, totuși nu ai fi mai bun înaintea lui Dumnezeu decât un porci care își îngrijește porcii sau decât un biet prizonier într-o temniță care nu vede lumina de zi Nicio vorbărie, nicio capacitate de a vorbi despre Dumnezeu, nici disprețul oamenilor obișnuiți nu vor ajuta aici, așa cum este tipic pentru ipocriții de pe fiara lui Antihrist, care interzic lumina celor văzători, așa cum sa întâmplat cu autorul acestor rânduri Tocmai asta înseamnă cuvintele lui Hristos: "Dacă nu te întorci și nu devii ca niște copii, nu vei vedea niciodată Împărăția Cerurilor"; adică trebuie să te naști din nou dacă vrei să vezi Împărăția lui Dumnezeu, căci aceasta este adevărata ta obiectiv "Afirmăm că ereziile și Antihrist sunt prezente în toate opiniile: ai cuvintele lui Hristos - doar ține-te de ele! Nu doar litere, ci Cuvântul viu, care este Dumnezeu și om Aceasta este Scriptura pe care trebuie să o citiți și să o predicați din Duhul lui Hristos, și nu din ghicire Și dacă nu ești capabil de asta, atunci de ce tot studiezi și inventezi opinii? Sau crezi că Dumnezeu este un mincinos la fel ca tine? Că El consideră că invențiile tale sunt Cuvântul Său, chiar dacă ești complet mort în Dumnezeu?" "O, păstori mincinoși ai lui Hristos, care intră în stână numai pe ușile de pradă! De ce îl distrezi pe escroc cu suferința și moartea lui Hristos? A fost și Hristos așa? Căutați centrul naturii și arată-le abisul din inimă ' Arată-le frânghiile diavolului, de care suntem răpiți, ca să nu se uite la viața blestemata a acestei lumi, ci să-i învețe să lupte cu carne și sânge, și cu diavolul și cu viața fățărească, pentru să ieși din aroganța diavolească în dreptate, în iubire și smerenie! Suferința lui Hristos este complet inutilă dacă nu te îndepărtezi de la gândurile tale rele false, te pocăiești și intri în inima!" (J Boehme Despre viața triune a omului, Cap IX Despre stăpânirea perfectă a omului în această lume, § ) Despre viața în treime a omului, Cap VII Cum să recâștigăm ceea ce am pierdut, § - // Jakob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p - ) "Acolo Ch XI Despre adevărata cunoaștere a omului, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P - (Ufa, : P ) Philosophus Teutonicus Jacob beeme legământul lui Dumnezeu Și apoi este puternic și util Ipocritii o folosesc doar pentru aparente, numindu-se "crestini"; dar prin aceasta ei iau Numele lui Dumnezeu în zadar și vor da socoteală severă pentru el O, păstori antihrist din noua ordine! Ai acoperit suferința lui Hristos cu falsă fățărnicie, pentru plăcerea milei omenești și pentru idolul pântecelui tău, un ipocrit și un mincinos amăgitor care este doar în aparență un creștin Cum vei răspunde pentru aceasta când Hristos îți cere oile Sale? La urma urmei, evident te-ai ascuns sub purpura lupilor Săi, în care locuia diavolul! De ce nu spargi nuca până la miez și inimă și nu-i declari șefului, ca și subalternului, urâciunea lui? Dacă sunteți Păstorii lui Hristos, atunci de ce nu vă comportați ca Hristos, care a prezentat adevărul înaintea ochilor tuturor? El a zdrobit și a vindecat nu după mila și noblețea nimănui, ci după voia Tatălui Său și așa ar trebui să facă Păstorii lui Hristos! •"De aceea, dragi copii, când vă rugați, să nu credeți că Dumnezeu este undeva departe de voi, că El nu vă aude și nu vă vede Aceasta este o părere falsă! Dumnezeu nu-l aude pe cel care nu vrea să intre în Dumnezeu, ascunzându-se în răutatea lui, și ascunzându-l în suflet pe cel rău, care strigă ca Dumnezeu să primească cuvintele lui de la el din afară, pe când în inima lui răul se bate joc de Dumnezeu Dumnezeu nu locuiește în exterior, căci exteriorul este spiritul animal al stelelor, ci în interior, în Sine (im innern in sich); fiinţa exterioară este doar o figură (Figur) şi asemănarea lui Dumnezeu Este, desigur Dumnezeu, născut din centrul interior și rostit prin cuvântul Fiat dar nu este esența Treimii, nu este acea ființă și spirit din Treime, care locuiește în sine dincolo de natură, și totuși și în natură și este de neînțeles pentru natură; la fel cum vântul și lumina nu sunt îmbrățișate de foc, și totuși sunt spiritul, strălucirea și viața lui "Ascultă, Pope, și tu, Roman Kaiser! De ce sunteți supărați pe noi, sărmanii fii rătăciți ai Germaniei, că mergem la primul nostru Tată neprihănit? La urma urmei, suntem foarte dezirabili și iubiți de El! Ești fratele nostru, de ce ești indignat? Dacă ești tată în casă, atunci, uite, fii fiu ascultător al Tatălui și bucură-te cu fiul pierdut când se duce de la Antihrist la Tatăl! Dacă nu împliniți acest lucru, atunci veți fi sortiți să fiți mâniați pentru totdeauna, iar împreună cu noi, copii pierduți și reînviați, nu veți împărtăși bucuria în vecii vecilor! Așa spune Duhul marilor minuni Sau tu, lupul lui Antihrist! De ce ești supărat când Tatăl acceptă Ibid Ch XV Despre lumea amestecată și răutatea ei; despre cum stă acum și își face domnia O oglindă în care fiecare să vadă și să afle ce fel de spirit este copil; din oglinda miracolelor (peceți), § - // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului Sib , : p - (Ufa, : p - ) - Chiar acolo Ch XVI Despre rugăciune și post, precum și despre pregătirea dreaptă pentru Împărăția lui Dumnezeu, § / Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) kwan fokin porcir ca un copil iubit, și-i dă un inel Mysterium Magnuml Sau crezi că ai dreptate doar pentru că te-ai născut deodată la Academie, iar ciobanul e cu porcii pe câmp, cum îi cinstiți? Pe care însă se trezesc mari minuni, dincolo de mintea ta ipocrită! Uite, guvernează pe bună dreptate în casa Academiei tale! L-am auzit pe Veghetor spunând: Și cetatea Babilonului a căzut Vezi să nu fii prins în Babilon, căci este în flăcări: Turba Magna vrea să-l varsă Nu există alt sfat decât să mergi la Tatăl împreună cu porcarii și să-I ceri har Altfel, tu însuți vei ști ce a descris acest stilou, din ce spirit a emanat și a deschis *** Astfel, sensul cel mai profund al participării Bisericii creștine, potrivit lui Boehme, nu constă deloc într-o vizită externă ("fizică") la clădirea bisericii, ci, în primul rând, în transformarea fiecărei conștiințe credincioase în spiritul unei singure Comunități, ca în cea de-a doua Natură a ei superioară, indisolubil legată de Divinitatea însăși, ca Sine unic și adevărat universal (în Persoana lui Isus Hristos) Această înțelegere a Comunității se opune în esență înțelegerii nu numai a Bisericii Romano-Catolice tradiționale, ci în general a înțelegerii moderne a "societății", care nu este altceva decât o "extrapolare" a atitudinii subiective față de "societate" în mod arbitrar - sau în funcție de moda politică - individ selectat Cu toate acestea, nu numai Boehme se opune unui astfel de "individ" ales abstract, ci întregii filozofii și teologiei în general Adevăratul Individ este la fel de nemuritor ca și Comunitatea însăși, pentru că Biserica este de neconceput fără Hristos Însuși, care a fost un Individ atât de adevărat Acesta este ultimul cuvânt al lui Boehme despre comunitatea creștină și Biserică Ibid Ch XVI Despre rugăciune și post, precum și despre pregătirea dreaptă pentru Împărăția lui Dumnezeu, § - Depersonalizarea este principalul motiv pentru care misticismul romanic - precum "morala și morala publică comunistă" - nu a avut întotdeauna puterea de a forma de fapt un fel de comunitate de oameni apropiați spiritual Căci numai odată cu afirmarea fiecărei Persoane specifice, Individ, atunci când fiecare Personalitate umană contează și când aspirația, soarta și vinovăția ei primesc sens, numai atunci se poate naște o Comunitate de Coreligionari, adică credincioșii sunt o singură persoană Philosophus Teutonicus Jakob Meme Căci toate formele de înțelegere subiectivistă de către om a "păcătoșeniei" Sinelui său, asumată necondiționat în Biserica Romană, dau naștere unei înțelegeri la fel de unilaterale a scopului său și a scopului său în plan religios și social Dacă rezolvarea păcatelor înseamnă doar distrugerea Sinelui cuiva, atunci o astfel de înțelegere este doar o formă abstractă de gândire nihilistă, deci complet incapabilă de a forma cu adevărat orice fel de comunicare, fie ea o societate civilă sau o comunitate religioasă "Esența stării timpurilor moderne", spune Hegel, "constă în faptul că Universalul este legat în ea de libertatea deplină a particularității și de bunăstarea indivizilor, că, în consecință, interesul familiei iar societatea civilă ar trebui să fie concentrată în stat, dar universalitatea scopului nu poate fi realizată fără propria cunoaștere și voință a particularului, care trebuie să-și păstreze dreptul Prin urmare Universalul trebuie realizat activ, dar în același timp subiectivitatea trebuie să dobândească o dezvoltare deplină și vitală Numai datorită faptului că ambele momente sunt în forță, statul poate fi considerat ca fiind disecat și cu adevărat organizat Desigur, pe pământul protestant, din punct de vedere istoric, din nou și din nou, împreună cu o viziune profundă asupra lumii și a relației omului cu Dumnezeu, a apărut și o formă mai ușoară, esențial goală de protest pozitiv Și aici a fost departe de a fi întotdeauna posibil să se depășească vechile idei despre "Creatorul" de altă lume și, prin urmare, să se deschidă calea pentru revelarea esenței divine a fiecărei persoane Căci adevăratul eu, divin al omului este, în cele din urmă, ultimul fundament religios al certitudinii lui Dumnezeu însuși Căci adevărata Religie nu este o "teorie" formală, iar "chipul lui Dumnezeu" este de fapt fundamentul cel mai profund al tabloului său despre viața divină - Realitatea, în care voința unilaterală a "Creatorului" este înlăturată, de asemenea ca voinţa mea unilaterală Împreună cu adevărata conștiință de sine a lui Dumnezeu, apare și adevăratul Sine al fiecărei persoane individuale "Cu adevărat, a sosit timpul să te trezești din somn, pentru că ceea ce urmează nu este deloc o glumă și nu ar trebui să tratezi cheia Spiritului atât de jucăuș Hegel G W F Filosofia dreptului Berlin, § , Ap - M , S - Ivan Fokin Sfânt și judecă credința după visul tău! Este necesar să nu judeci, ci cu dreptate seriozitate, după cum se cuvine copiilor lui Hristos, să fii vigilent în ascultare"? Cu Pietismul radical: Kvіtsn Kuhlman ( - ) și Johann fetqpk &uxmt/u> ( - ) "Evanghelia eternă", spune Quirin Kuhlman, poate cel mai entuziast adept al lui Boehme în acest timp întunecat, "care a fost căutată în zadar până acum, a fost găsită de un simplu Jakob Boehme, care nu a căutat-o niciodată, căutând doar în sine pentru un creştin al faptei sub un creştin al cuvântului Așa cum a vorbit Jan Hus în urmă cu două sute de ani și Martin Luther în urmă cu o sută de ani, la fel a făcut și Jakob Boehme și a trâmbițat cu o voce puternică, așa cum nu s-a auzit niciodată de când a stat lumea și a dezvăluit nevăzutul - interiorul Evanghelia din abisul etern Kuhlman a predicat că începutul noului Împărăție a sosit deja, că Zorii noii cunoștințe și noii vieți a răsărit deja și că lumina acestei Zori putea fi văzută în învățăturile și scrierile lui Boehme La fel ca mulți alți adepți ai marelui său profesor, Kuhlmann a fost nevoit să părăsească Germania, găsindu-și adăpost în Olanda Reformată, de unde și-a trimis predicile și apelurile către toți suveranii Europei "Lăsați acest apel să depună mărturie", declară el solemn într-un mesaj din , "între mine și tine, o, Europa, iar piatra ta prețioasă este Germania! Ca fiu credincios al patriei, înapoiez ceea ce ai denigrat până acum cu o rușine veșnică și îmi iau asupra mea această rușine Dacă de acum încolo îl urmărești pe cel mai binecuvântat Boehme, atunci este bine pentru tine, atunci vei avea parte de o mare binecuvântare Dar dacă dezonorați din nou aceste profeții [boemiane], atunci Judecata este deja gata să se deschidă asupra voastră și în voi Vai, vai, vai de tine atunci! Plângând și gemând, vei fi mistuit de focul puternic al mâniei lui Dumnezeu Ei bine, fă cum vrei " "O, Germania, Germania! - exclamă disperat Kuhlman într-o altă scrisoare, - Ce faceți? O, regi puternici, precum și toate celelalte clase și ranguri înalte ale Bisericii Luterane, vă trimit creațiile lui Boehme ca dovadă a Adevărului! Fie ca cineva să se ridice deasupra ta Ibid Ch XVI Despre rugăciune și post, precum și despre pregătirea dreaptă pentru Împărăția lui Dumnezeu, § Philosophus Teutonicus Jakob hoeme și lumina triplă pentru a vă lumina pământurile, bisericile, primăriile și consiliile Revin la voi cel mai strălucitor Soare - Soarele Adevărului etern, împreună cu adevărata cunoaștere a lui Dumnezeu, care vă va lumina direct cu razele sale și vă va distruge temnițele Ridicați-vă capetele și priviți! Vezi, mântuirea ta se apropie Iarna lui Antihrist trece, iar primăvara creștinismului înflorește! Cine are urechi, să audă " "Și tu, școli și facultăți luterane-teologice De ce dormi? Acum o să te trezesc! Îți voi aduce pe foarte luminat Boehme cu Evanghelia veșnică Ah, universități germane, te vei recunoaște în profețiile lui, ca într-o oglindă, și îți vei vedea apusul " Kuhlman se adresează întregului creștinism La fel ca profesorul său Boehme, care a trăit cu mult înainte de propria naștere, Kuhlmann caută să obțină reconcilierea între toți creștinii, toate Bisericile, sectele și viziunile asupra lumii prin răspândirea Evangheliei Eterne Pentru a face acest lucru, el scrie la Londra, Amsterdam, Paris, Marsilia și, în final, Moscova În , cu puțin timp înainte de urcarea în domnie a tânărului țar Petru, Quirin Kuhlman a venit la Moscova pentru a predica ideile lui Jacob Böhme, cu profundă speranță și speranță pentru receptivitatea "poporului nordic", care, după cum i s-a părut frumosului său- minte cu inima, erau cele mai potrivite pentru a întemeia o adevărată "monarhie a lui Isus" În acest scop, el chiar, cu doi ani înainte de călătoria sa, a întocmit un mesaj către țarul rus, pe care intenționa să-l transmită personal Adevărat, germanul Sloboda exista deja la Moscova la acea vreme și cine știe dacă Kuhlman nu a înțeles prin "poporul nordic" mai degrabă coloniștii germani, luteranii din Moscova, printre care forma mistică a protestantismului era deja destul de bine cunoscută până atunci, mai degrabă decât populația slavă reală, așa cum, până de curând, majoritatea străinilor credeau că întregul teritoriu al Rusiei, de la statele baltice până în Asia Centrală, era locuit exclusiv de "ruși" În orice caz, Kuhlman nu cunoștea limba rusă, iar sosirea sa a făcut o impresie extraordinară asupra acestor artizani și comercianți cinstiți și simpli, probabil chiar o "fermentare" spirituală Un pastor luteran, serios preocupat de "ideile periculoase" ale predicatorului proaspăt bătut, a scris un denunț către Patriarhul Bisericii Ortodoxe din Moscova (nu încă "Bătrânul Credincios") Ioachim, adăugând, se pare, câteva cuvinte amabile de la el, care de asemenea, probabil a contribuit la rezultatul ulterioar al cazului Drept urmare, Kuhlman a fost luat în custodie, torturat și, potrivit Tswan Fokin Prin decret regal (în cele mai bune tradiții ale Sfintei Inchiziții!) a fost ars în Sloboda germană la octombrie , împreună cu adeptul său Nordemann Prin intermediul lui Kuhlmann, Rusia l-a cunoscut pentru prima dată pe Jacob Boehme *** Johann Georg Gichtel ( - ), un contemporan al lui G W Leibniz ( - ?), unul dintre primii luterani ai direcției pietiste, s-a recunoscut ca un adept al lui Jacob Boehme Gichtel este de obicei privit ca un adept pur "mistic" al lui Jacob Boehme, care, spre deosebire de Maestrul său, nu avea prea multă dorință de transformare teosofică și explicație a experienței sale religioase Deja în timpul primei sale convertiri mistice în , el "a dat peste" un pasaj din prima scrisoare a apostolului Pavel către Corinteni (VI, ): "Nu știți că trupurile voastre sunt templul Duhului Sfânt care locuiește în voi, pe care îl aveți de la Dumnezeu și nu sunteți ai voștri?" Gichtel înțelege aceste cuvinte nu metaforic, ci destul de literal, iar acest lucru îl face să predice și să învețe că trupul uman ar trebui să fie un astfel de "templu al lui Dumnezeu" Boehme nu a atins o asemenea consistență mistică în învățătura sa despre om, transformându-și viziunile mistice în teosofia sa Gichtel nu este absolut înclinat către o astfel de transformare (sau "utilizare") a misticismului său, nu este interesat de niciunul dintre "marile sisteme" ale metafizicii contemporane, pe care în general (parțial pe bună dreptate) le consideră ca un dogmatism rațional foarte limitat, departe de conceptul cu adevărat creștin despre Dumnezeul viu Nu întâmplător Gichtel acordă puțină atenție nu numai filozofiei lui Descartes, Spinoza și Leibniz, apărute pe vremea lui și despre care Boehme nu știe nimic Vezi: Tschizewskij, Dmitrij Bohme în Rusia (Evangelium und Osten, Nr , S - ; - ) Tschizewskij, D Zwei Ketzer la Moscova ("Kyrios, Vierteijahrsschreiben fur Kirchen- und Geistesgeschichte Europas", Nr , / S - Leibniz, ca și Gichtel, era luteran după religie Acest lucru nu trebuie uitat de dragul unei înțelegeri mai complete și mai largi a luteranismului, ca, într-adevăr, a oricărui alt "confesionalism" creștin din Germania și Europa, mai ales în secolul al XVII-lea Philosophus Teutonicus Jakob hoeme pur și simplu nu putea, dar chiar și în Boehme însuși a fost prins aproape exclusiv de doctrina omului și a sufletului său, îndreptat în rugăciune către Dumnezeu "Omul a devenit atât de întunecat și atât de exterior", spune Gichtel, "pentru că privește foarte departe, deasupra cerului înstelat, în cea mai înaltă eternitate, ceea ce este foarte aproape de el, în centrul interior al sufletului " Aceasta explică și numărul relativ mic de lucrări publicate de Gichtel însuși Doar un mic tratat, "Un scurt mesaj și instrucțiuni despre cele trei principii și lumi ale omului", a fost publicat de el în volume , care, ca și tratatul Despre cele trei principii și lumi în om, a fost numit mai târziu de către editori în latină Theosophia practica, sau Practical Theosophy - Însuși titlul tratatului lui Gichtel din indică în mod direct lucrarea din a lui Jacob Boehme: "Despre tripla viață a omului în conformitate cu misterul celor trei principii ale revelației divine " În esență, Gichtel încearcă să prezinte - într-un mod mai literar și mai ușor de înțeles pentru cititor - ideile principale ale operei lui Boehme Și trebuie spus că Gichtel reușește destul de mult să obțină o formă literară mai plastică și mai ușoară pentru contemplarea mistico-intelectuală a fenomenologiei particulare a sufletului teogonic al omului, care este identică aici cu ambele * Originar din orașul german Regensburg, până la vârsta de treizeci de ani Gichtel împreună cu tovarăşul său superior "liber În prezent, editura ARC a pregătit deja spre publicare o minunată traducere a lucrării lui Gichtel "Despre trei principii și lumi în om" Un fragment din această lucrare (Prefața autorului și primul capitol) a fost deja publicat ca anexă la carte: Martin Luther Despre libertatea unui creștin Ufa: Editura ARC, P - În , această lucrare a fost retipărită în șase capitole de către adepții germani ai lui Gichtel Capitolul este dedicat "Marele Sacrament (Mysterio)" și modului în care acest Sacrament este afișat într-o persoană În capitolele I, și IV, Gichtel vorbește despre omul "natural", "renascut" și "intern" Capitolul V descrie lupta Arhanghelului Mihail cu Dragonul, aici Gichtel vorbește despre problema răului Capitolul VI este consacrat rugăciunii Jacob Boehme Despre tripla viață a omului (/ ediția - Sankt Petersburg: editura "Mir", ; ediția a II-a - Ufa: editura "ARC", ) Ivan Fokin Domnul von Welz, de asemenea un reprezentant remarcabil al pietismului, a încercat să reînvie creștinismul bisericesc contemporan, care dispăruse foarte mult de pe vremea lui Luther în Biserica germană (catolică și luterană) din jur După o luptă destul de lungă cu clerul bisericesc (în urma căreia a fost chiar arestat de ceva timp "pentru erezie" și închis în orașul Nürnberg), Gichtel a abandonat în cele din urmă complet ideea "re-" reformării Biserica creștină germană oficială, iar din până la moartea sa, a trăit în Olanda iubitoare de libertate și tolerantă religios, înconjurat de respectul și grija adepților săi germani și olandezi, care au alcătuit de fapt adevărata sa Biserică, numită de membrii ei înșiși "comunitatea de rugăciune", deoarece Gichtel încheia de obicei fiecare întâlnire cu cuvintele: "Acum să ne rugăm unii pentru alții cum trebuie!" Aici trebuie remarcat, cel puțin pe scurt, că rugăciunea pentru Gikhtel își dezvăluie cel mai înalt și adevărat semnificația sa nu deloc în cererile pentru "nevoile și aspirațiile" fiecărei persoane individuale, ci atunci când se ridică deasupra fiecărei persoane și atinge ceva universal și comunal în cel mai autentic sens al cuvântului, și deci concret și valabil pentru toți membrii acestei Comunități În acest caz, putem vorbi atât despre întreaga Biserică creștină istorică, cât și despre acele forțe politice specifice care ar trebui să contribuie la scopul universal al dezvoltării ei De aici interesul puternic al lui Gichtel pentru teodicee De aceea, împreună cu comunitatea sa, se roagă uneori frenetic și "pentru francezii" care asupresc Olanda, și "pentru turci" care sunt revoltătoare în Ungaria etc Datorită acestei atitudini față de rugăciune, Gichtel și adepții săi, în ciuda modului lor de viață în exterior foarte închis și parțial chiar secret, nu s-au simțit niciodată la periferia evenimentelor europene și mondiale Una dintre scrisorile lui Gichtel afirmă direct că toți membrii comunității: "Ei își asumă responsabilitatea și cad în brațele lui Dumnezeu, pentru ca, cu Iubirea Sa, să înghită pentru totdeauna izvorul Mâniei și, conform Făgăduinței Sale dragi, să reverse Duhul Său peste orice făptură Și, de asemenea, sperăm să ajungem într-o zi în sfârșit la această Promisiune, pentru Cel care locuiește în noi mai puternic decât ceea ce este în afara noastră, iar Dumnezeul nostru ne sprijină cu putere din interior " Philosophus Teutonicus Jakob hoeme * Prin recunoașterea lui Gichtel (într-una din "Epistolele teosofice" din ), pe lângă Biblie, el "l-a studiat pe Boehme toată viața" Nu este de mirare că, atunci când a apărut o inițiativă în rândul nobilimii orașului, a comercianților, a editorilor de carte și a doctorilor în teologie din Amsterdam de a publica primele lucrări complete ale lui Jacob Boehme, aceștia s-au îndreptat către el Gichtel a fost redactorul șef și editorul acestei colecții de volume de scrieri ale lui Boehm, care a fost publicată în / (Jacob Boehmen saemmtlichen Schriften în Baende Amsterdam, - ) După cum se știe, doar trei dintre micile sale tratate din colecția Path to Christ ( ) au ieșit din tipar în timpul vieții lui Jacob Boehme însuși Înainte de publicarea lucrărilor colecționate ale lui Gichtel, existau doar de ediții tipărite separate ale lucrărilor lui Boehme, pe care Gichtel (mulțumită comerciantului din Amsterdam van Baierland) le-a primit la dispoziție pentru corectare și verificare critică ulterioară cu versiuni scrise de mână ale textelor lui Boehme La urma urmei, acestea au fost în mare parte retipăriri foarte prescurtate și aproape complet lipsite de sens ale listelor neprocesate critic, care erau în circulație în cercul apropiaților și prietenilor lui Boehme La câțiva ani după moartea lui Gichtel în , a fost publicată în Olanda cea de-a doua ediție a lucrărilor complete ale lui Jacob Boehme în două volume, editată de Glusing și Uberfeld Din punct de vedere al conținutului, a fost o repetare aproape completă a primei ediții editate de Gichtel În cele din urmă, în , a apărut la Leiden și Amsterdam a treia ediție a lucrărilor complete ale lui Jacob Böhme, constând din de părți în volume Această ediție este din nou verificată cu atenție față de manuscrise, revizuite critic și corectate de scrierile lui Boehme Este considerată pe bună dreptate cea mai bună ediție a lui Jacob Boehme și încă servește drept sursă principală pentru cercetarea învățăturilor lui Jacob Boehme * Dar scrierile lui Boehme au fost cel mai larg răspândite la acea vreme în Anglia Regele Carol I ( - ) a devenit foarte interesat de învățăturile filozofului teuton În , după ce a citit Patruzeci de întrebări despre suflet ( ), regele a exclamat: "Mulțumesc lui Dumnezeu că mai sunt oameni care sunt în stare să depună mărturie Ivan Fokin învață despre Dumnezeu și Cuvântul lui Dumnezeu din propria experiență!" Carol I a fost atât de încântat de Boehme, încât a instruit un savant de la curtea sa să meargă special la Görlitz, să învețe germană acolo și să traducă principalele lucrări ale lui Boehme în engleză Ulterior, acest lucru s-a făcut, astfel încât deja în - au apărut primele lucrări colectate ale lui Jacob Boehme în limba engleză, editate de avocatul John Sparrow (Sparrow) În sfârşit, la sfârşitul secolului al XVII-lea şi chiar în Germania, studentul lui Gichtel, savantul teolog Gottfried Arnold ( - ) în "Istoria Bisericii şi ereziile" ( ), în "Scânteia iubirii lui Dumnezeu" ( ), în "Descrierea teologiei mistice" ( ), și-a exprimat ferm sprijinul pentru învățăturile lui Boehme Mai târziu, când Biserica oficială a încetat complet să-și găsească în sine capacitatea interioară pentru propria sa dezvoltare, cercul susținătorilor și adepților lui Boehme s-a restrâns și mai mult În toată Europa în secolul al XVIII-lea a început să capete putere "iluminismul", care îl considera pe Jacob Boehme exclusiv din punctul de vedere al "bunului simț", adică nimic altceva decât o consecință a iluminării insuficiente a "epocii întunecate" Biserica protestantă și Boehme Spre deosebire de Kuhlman și Gichtel, Biserica Luterană oficială nu l-a recunoscut niciodată pe Boehme drept profet, în ciuda relației sale interioare cu Luther Această recunoaștere a fost opusă în primul rând de principiul protestant ortodox al autorității de nezdruncinat a Sfintei Scripturi, sola scriptura și la fel de ortodoxă Următoarea a doua ediție în limba engleză, editată de Edward Taylor (Tayoog), a văzut lumina la sfârșitul anilor , deja sub domnia lui Jacob ( - ), Taylor a adăugat propria sa traducere a celor de puncte teosofice ale lui Boehme În cele din urmă, a treia ediție în limba engleză a traducerilor lui Jacob Boehme a fost publicată în de către metodistul William Law care, prin cercetările sale, a arătat și că Isaac Newton a învățat multe pentru teoriile sale din lucrările lui Jacob Boehme Arnold a compilat chiar mai multe lucrări mistice în spiritul lui Boehme, de exemplu, Secretul Sophiei divine, Calea sigură prin Hristos către Dumnezeu ( ) sau micul tratat Viața căsătorită și celibată a primilor creștini ( ), care a fost larg popular Philosophus Teutonicus Jakob hoeme doctrina Duhului Sfânt, conform căreia Apocalipsa - împreună cu textul Sfintei Scripturi - este completată odată pentru totdeauna, pentru că Scriptura în forma ei canonică, conform acestui punct de vedere, este pentru totdeauna o explicație suficientă a Revelației divine Nicio altă Revelație, nici "noi profeții" despre Duhul Sfânt, care doar "împiedica" lucrarea divină a Bisericii Analiza exclusiv analitică a textului Astfel, orice pretenție de a continua Apocalipsa este doar "erezie" și nimic mai mult Acest lucru, desigur, nu este de acord cu atitudinea față de Comunitatea Creștină - și față de Revelația lui Dumnezeu în Biblie (precum și în Natură și în Istorie!) Boehme însuși: "O, dragă creștinism, uită-te la tine! O, Europa Asia și Africa! Deschide-ți ochii și uită-te doar la tine! Lăsați fiecare persoană să se caute și să se regăsească pe sine, altfel va fi rău! Arcul adevărului este încordat, predă-te în mâinile Săgetătorului, întoarce-te și te vei găsi - sau vei fi împușcat! Nu te lăsa din nou amânat, ci mergi pe propriile tale picioare, căci a venit vremea și visul a trecut, îngerul a suflat deja! Nu mai întârzia! Gândiți-vă la ceea ce se spune în Apocalipsa lui Isus Hristos: "Cel care se ține tare de desfrânata din Babilon va fi aruncat în lac, mai fierbinte de foc și pucioasă" (Apocalipsa, XIX, ) Pentru că o desfrânată nu se va converti, trebuie să bea măsura pe care a oferit-o altora; deci toți să deschidă ochii, că mare este Dumnezeu care o va judeca! Ea va persista în păcatele ei până când în cele din urmă va dispera Și atunci ea va striga: "Mordio!", deși în exterior nu i se întâmplă nimic, ci doar propriul ei rău o chinuie, adică "sfințenia" ei ipocrită, aroganța și lăcomia - așa sunt lupii care o roade din interior La urma urmei, sunt lupi și nu aparțin oilor! Prin urmare, trebuie să te trezești: nu pentru "multă cunoaștere", ci pentru cunoașterea de sine Căci "multă cunoaștere", fără răsturnarea răului, este o înșelăciune pe această cale; iar dacă ai citit asta de o mie de ori, dar totuși rămâi cu aceeași voință neconvertită, atunci o vei înțelege la fel de mult ca un măgar în Psaltire! Așa este și cu rânduiala pântecelui, cu Antihrist Sau crezi că e ușor să pui un măgar pe tronul regelui? Cum deci poate să stea măgarul pântecelui înaintea lui Dumnezeu, stând pe tronul lui Hristos cu inimă de măgar, i e în locul Duhului Sfânt, numai de dragul proprietății și cinstei, și fiind doar un țipător istoric, fără nicio cunoaștere, plin de vicii? Sau În plus, datorită declarațiilor dure din străinătate ale lui Kuhlmann, Gichtel și alți adepți ai lui Boehme (despre Biserică-"Cârfa Babilonului", etc ), mulți teologi bisericești germani s-au simțit profund jigniți Drept urmare, chiar în Germania, până la sfârșitul secolului al XVII-lea, au început din nou atacurile asupra învățăturilor filozofului teuton Ivan Fokin crezi că ești destul de capabil să stai pe tronul lui Hristos, cunoscând științe și limbi străine? Dar stai, Fritz! Priviți la alegerea lui Dumnezeu, uitați-vă la Avraam și la patriarhi, și la Moise, păstorul oilor, la profeți și apostoli, și veți vedea curând pe cine alege Dumnezeu: știința sau Duhul " * Cu toate acestea, de-a lungul timpului, datorită dezvoltării unei înțelegeri mai complete a învățăturilor lui Boehme, în cadrul Bisericii Luterane însăși a început să-și asume deja o înțelegere mai liberă a influențelor Duhului asupra cursului istoriei lumii, adică în limbajul teologic , pe parcursul istoriei mântuirii Această dezvoltare a conștiinței religioase în mediul ecleziastic a avut loc din nou în anumite mișcări ale pietismului Și anume, Friedrich Oetinger, liderul pietismului șvab, orientat teosofic, și Heinrich Jung-Stilling, șeful "mișcării de trezire" de la începutul secolelor al XVIII-lea și al XIX-lea și Frederick Hrshipoftsi Oshshod ( - ) pr X Otinger înțelege procesul istoriei lumii (istoria mântuirii omenirii) sub forma unei autodezvăluiri progresive și auto-revelare a lui Dumnezeu, care se revelează din ce în ce mai clar Progresul în istoria mondială generează, după Oetinger, o aprofundare a cunoașterii, din moment ce oamenii "dei sfârșitului", care observă dezvoltarea istoriei în credința în Mântuitorul, știu mai mult decât apostolii, căci aceștia din urmă stăteau mult mai departe de acest "Eveniment final" și, într-o anumită măsură, întregul curs al istoriei mântuirii, ei au văzut în fața lor, parcă, în ceața viitorului cel mai îndepărtat, în timp ce generațiile ulterioare au atins deja înălțimea de la care pot văd deja mult mai clar și mai clar Împreună cu această imagine a istoriei, Oetinger se aventurează și într-o interpretare mai dinamică a dogmei ecleziastice împietrite a Apocalipsei Revelația nu s-a încheiat cu textul Evangheliei, crede Oetinger, dar totuși, așa cum s-a întâmplat cu cincisprezece secole în urmă, însoțește activitățile acelor biserici care sunt asociate cu predicarea și puterea sacramentelor Vestea Bună a Duhului Sfânt nu este doar în textul biblic, pentru că Duhul Sfânt nu o are Ibid Ch ХVП Despre moarte și moarte: despre ceea ce o persoană trăiește când moare și ce i se întâmplă în moarte, § - / / Sankt Petersburg, : P - (Ufa, : P - ) Philosophus Teutonicus Jakob Röhme poate fi limitat de normele bisericii, dar acționează în Istorie ca mâna lui Dumnezeu, care întotdeauna, când vine distrugerea Evangheliei și a vieții Evangheliei, reînvie mari conducători și profeți și face mari minuni neașteptate pentru a restabili cauza Dumnezeu și conduce Biserica pe calea ei prin Istorie până când sosește "timpul de aur", în care adevărata cunoaștere a tuturor lucrurilor va străpunge în omenirea răscumpărată și va fi restabilită ordinea rațională *** Friedrich Christopher Oetinger ( - ) a fost preot al unei comunități șvabe Deja în prima sa lucrare ( ), Otinger îl menționează pe Boehme și se întoarce constant la el pe parcursul lucrării sale Boehme pentru el este, ca și până acum pentru Kuhlmann, "un înger cu Evanghelia veșnică", care aduce cunoștințe noi și în același timp "vremuri de sfârșit" Teozofia lui Boehme este pentru el acel canon prin care evaluează tot ce se spunea atunci în teologie, filozofie și științe naturale Otinger a corespondat și cu Swedenborg, care, potrivit lui Otinger, a fost chemat să ridice opiniile și intuițiile lui Boehme la concepte științifice Ulterior, desigur, Oetinger a devenit mai critic la adresa "văzătorului de fantome" suedez Pe lângă influența teosofică, Otinger a experimentat și una filozofică naturală Era un gânditor universal și era interesat de tot felul de activități spirituale disponibile la acea vreme - de la teologie la alchimie El, ca și Boehme, nu a fost recunoscut de știința teologică oficială de multă vreme Se poate spune că conducerea oficială a bisericii a vorbit despre el exact în același mod negativ ca despre Boehm cu de ani înainte Iată cum a vorbit un recenzent de la Gotting Gazette despre cartea sa, publicată în ("Golden Times"): "De mult nu am citit o carte în care să se adună atâtea prostii și pur și simplu suntem îngroziți la vederea unei liste de cărți publicate anterior de acest prelat Cele de cărți și pamflete ale acestui teolog alchimist și bemestic mărturisesc că are un număr de cititori Ce umilire a rațiunii umane și chiar mai mult a timpului nostru! Gottingische Anzeigen von gelehrten Sachen, , nr (Rezension, S - ), S kwan fokin El a fost și ridiculizat de colegii iluminatori Otinger a explicat ambele direcții ostile, deși opuse ca caracter, prin originea comună a gândirii lor - amândoi au procedat judecând-o după capacitatea lor naturală Boehme a subliniat și acest neajuns la asupritorii săi În același timp, s-a referit la calea mistică a minții, adică la o metodă care depășește gândirea rațională discursivă Oettinger se comportă mai rezervat în ceea ce privește misticismul Mai mult, de-a lungul timpului, o refuză cu totul, admițând că viziunile de bază ale misticismului nu l-au captat niciodată și nu i-au fost accesibile Oetinger este mai degrabă predispus decât la misticism, ci la "sentiment general" (sensus communis) Prin acest sentiment universal se înțelege sentimentul natural dat, cunoașterea generală senzuală a acestuia, care rezidă în fiecare persoană Otinger îl numește "sentiment general", "rațiune sănătoasă", "rațiune umană sănătoasă" etc În același timp, se gândește și la înțelepciunea divină, care domnește în natură și în spiritul uman, care nu stabilește decât legătura dintre interior și exterior, necesară cunoașterii În primul rând, sensus communis cunoaște viața și orice cunoaștere ulterioară provine din simțul și conștiința vieții "Nimic nu este mai sincer pentru sentimentul general decât viața însăși și, din rațiune, nimic nu este mai obscur decât viața însăși Dacă rațiunea ar urma întotdeauna sentimentul general, nu ar fi niciodată atât de obscure în ceea ce privește viața, iar filosofia ar avea o bază mai bună La fel ca Boehme, Oetinger vede dovezi în favoarea concepției sale despre simțul universal (sensus communis) ca bază a tuturor cunoștințelor adevărate în toate țările și în orice moment În special filozofii "vechi" (prin care Otinger înseamnă, în primul rând, presocraticii), profesorii chinezi de înțelepciune, cabaliștii, după părerea lui, au mers exact pe această cale Aceasta include și Biblia, în special cărțile instructive ale Vechiului Testament și Evanghelia Isus pentru Otinger acționează și ca un profesor de înțelepciune, comunicând cunoștințe absolute, ceea ce ar trebui Friedrich Christoph Oettinger Die Philosophie der Aken, wiederkom-mend in der glildenen Zeit Frankfurt und Leipzig, Teii II, Cap I Reflecţiile autorilor să dea Spiritului călăuzirea § XVII Dafi das Notwen-digste das leichteste seye, S Filosoful teuton Iacov Ьёме luminează direct pe toți cei care iau parte la ea Potrivit lui Otinger, doar dezvoltarea Bisericii a făcut de-a lungul timpului învățătura Sa dificilă și complexă, conducând-o la un sistem de rituri și dogme De fapt, atacând biserica și teologia dintr-un punct de vedere al "sentimentului general", Oetinger - poate fără să vrea și fără să-și dea seama - se apropie foarte mult de punctul de vedere al Iluminismului Așadar, se pune întrebarea: cum se raportează principiul "sentimentului general" al lui Otinger cu Boehme? În primul rând, dacă Boehme pornește întotdeauna din experiențele sale mistico-vizionare, atunci Oetinger este întotdeauna într-o minte clar conștientă de sine Dacă este comparat cu Boehme însuși, atunci Oetinger nu este încă "luptatorul mistic cu Dumnezeu" care a fost Boehme, ci mai degrabă un filozof luminat Diferența lor le-a afectat și sistemele Oetinger aparținea comunității religioase a "Părinților șvabi", formată exclusiv din preoți și care propovăduia și dezvolta o formă specială de pietism protestant Pietatea interioară, absorbită de sine, așa cum se manifestase anterior la Spener, Frank, Zinzendorf și alții, a căpătat un caracter mai escatologic și mai speculativ în rândul Părinților șvabi Deși este necesar, probabil, să se facă imediat o rezervă, pentru a evita schematismul inutil, că pietismul în general avea drept scop nu numai mântuirea personală a sufletului, ci printre adepții săi s-au numărat și mulți oameni care erau ocupați cu starea întregii lumi și a prezis sfârșitul ei apropiat În Württemberg acest tip de pietism "deschis" a fost deosebit de răspândit Johann Albrecht Bengel ( - ) a fondat o mișcare aproape escatologică În , a fost publicată cartea sa Revelation Interpreted, în care interpretează dezvoltarea lumii în legătură cu revelația lui Ioan Conform interpretării lui Bengel, ceea ce proclamă Ioan în imaginile și profețiile sale, parțial deja s-a întâmplat în istorie, parțial urmează și trebuie să ne așteptăm la ceea ce se va întâmpla După o lungă- Este suficient să-l menționăm pe Lessing, cu "Nathan cel Înțelept" al său Deși baza sentimentului universal poate fi urmărită mai profund, în special în tradiția filozofiei antice a stoicilor, care considerau și koіvod gol (adică "minte universală") drept cel mai înalt nivel de cunoaștere Dar aici ne interesează în primul rând legătura cu Boehme Deși "sentimentul său general" nu este într-adevăr prea departe de "Cuvântul interior" sau "lumina interioară" a misticismului tradițional, care a influențat puternic conceptul lui Oetinger de "rațiune umană comună" Ivan Fokin Bengel ajunge la concluzia că în va veni mult așteptatul regat al mileniului O astfel de interpretare astăzi sună, desigur, ciudat și chiar puțin naiv, dar la mijlocul secolului al XVIII-lea, adică cu o sută de ani înainte de împlinirea profeției, a găsit mulți adepți în mediul pietistic II atunci, nu trebuie să uităm că Bengel a fost un student foarte serios al Bibliei, cunoscând Scriptura și istoria mai bine decât toți contemporanii săi În acest sens, Bengel este numit precursorul științei critice biblice, mai exact, știința critică a Bibliei El este numit și "cel mai serios apocaliptic" din istoria bisericii, așa că nu este de mirare că Otinger i-a devenit devreme student și prieten Prin urmare, este destul de de înțeles că tradiția speculativă pe care Oetinger a adoptat-o de la Boehme, a combinat-o ulterior cu tradiția eshatologică a lui Bengel Astfel, ambele aceste tradiții - speculativ-teosofice și escatologic-mistice - au determinat natura gândirii lui Otinger Boehme însuși a fost foarte precaut cu privire la apocaliptic El nu era interesat de istoria reală a întregii omeniri, ci de istoria Mântuirii, și chiar de aceasta numai în măsura în care aceasta înseamnă progres în cunoașterea lui Dumnezeu Dimpotrivă, Bengel era interesat de istoria reală, deoarece credea că în ea se dezvăluie actul treptat al lui Dumnezeu și, prin urmare, există un domeniu adevărat care ar trebui studiat de teolog, care la rândul său este ghidat de biblic promisiuni Aici nu vom intra în detaliu despre principiile pe care Bengel le găsește în actele istorice ale lui Dumnezeu Să citam o singură idee importantă a lui Bengel, cheia înțelegerii succesiunii directe a opiniilor sale de la Otinger Și anume, citând cuvintele Domnului din cartea Apocalipsa (XXI, ): "Eu sunt A și O, începutul și sfârșitul", Bengel le adaugă următoarea interpretare: Așa a fost El înainte în Sine ( : ) Dar când totul va fi terminat și reînnoit, El va deveni ceea ce a fost înainte Toate - doar într-un mod nou - în Tot Bengel ezită să ia în considerare istoria ca un întreg, pentru că el crede că numai la sfârșitul ei se poate completa Dr Johann Albrecht Bengel Erklărte Offenbarung Johannis, oder viel-mehr Jesu Christi Stuttgart Cap XXI, S Philosophus Teutonicus Jakob hoeme claritate Dar aici, în pasajul de mai sus, el se ridică totuși la culmea speculativă a considerației istoriei lumii "La începutul timpurilor", spune el, "Dumnezeu era totul"; în procesul de dezvoltare a lumii, Dumnezeu experimentează apoi o anumită Schimbare, iar în cele din urmă El va deveni "din nou" Tot în toate Ceea ce a spus Bengel a sunat foarte ciudat pentru teologii bisericești, pentru că aici îi atribuie lui Dumnezeu o poveste în care El S-a schimbat în Ființa Sa Mai mult, în ceea ce privește propunerea sa că Dumnezeu și lumea vor fi în cele din urmă mediate "din nou", Bengel nu o analizează și nu o dezvoltă în continuare Tocmai această dezvoltare o realizează Otinger El preia interpretarea istoriei lui Bengel și o transformă prin intermediul opiniilor pe care le-a dobândit de la Boehme Propunerea de bază a lui Oetinger este următoarea: o anumită dezvoltare are loc în Dumnezeu, în timp ce istoria, istoria reală, este altceva decât procesul atotcuprinzător al lui Dumnezeu Aici este deja evident că tot ceea ce a predat Boehme, Oetinger trebuie acum să restructureze și, astfel, fosta teozofie este transformată în mâinile lui Oetinger într-o metafizică a istoriei Desigur, acesta nu este locul pentru a lua în considerare în detaliu sistemul conturat de Oetinger în această ipoteză Înțelegerea lui Dumnezeu, doctrina naturii, hristologia, doctrina cunoașterii etc - toate aceste aspecte ale sistemului lui Oetinger sunt caracteristic diferite de contemplațiile lui Boehme Dacă Boehme a încercat să investigheze cele trei principii și jocul de forțe, atunci Oetinger vede curente și schimbări peste tot, pe care le interpretează ca aspecte diferite ale formației divine, pe care le descrie în detaliu Deci el spune: "Dumnezeu, înainte de crearea lumii, a intenționat ca Hristos de la început până la sfârșit, de la A la O, să treacă prin multe perioade de timp sau eoni, până când a fost trimis ca om, căci Dumnezeu în Hristos este Tot în toți " Deși această propunere amintește de Bengel, este clar că Oetinger merge mai departe El interpretează devenirea lui Dumnezeu ca devenirea unui om, adică ca întruparea Dumnezeu coboară, ca să spunem așa, de la înălțimea Sa și în omul nou devine Totul în toate Dacă la început El este doar Domnul transcendental, atunci în cele din urmă El este Dumnezeu întrupat Friedrich Christoph Oetinger Die giildenc Zeit Frankfurt și Leipzig, - Teii II Capac VI, S Pean f OKUH Problema principală a lui Boehme a fost să fundamenteze posibilitatea reprezentării psihice a medierii lui Dumnezeu și a lumii Altfel spus, cum a putut Dumnezeu să "dea drumul" lumii? Oetinger, dimpotrivă, este definit în problematica sa exclusiv în raport cu istoria Mântuirii El întreabă - cel puțin nu în primul rând - nu despre creația lui Dumnezeu, ci despre devenirea Lui în istorie Scopul principal al gândirii și chiar al orientării vieții lui Otinger este Regatul Mileniului sau, după cum spune el, debutul "timii de aur" Când acest Regat va veni în , toate procesele din istorie și natură vor fi finalizate Oetinger a dedicat o descriere mai amplă acestui subiect, în care a încercat să expună mai detaliat noile circumstanțe și condiții care aveau să apară În această epocă de aur, cunoașterea se va desfășura în așa fel încât adevărul să poată fi citit direct în lucrurile exterioare; nu va fi nicio diferență între interior și exterior, faptă (Sache) și concept, natură și spirit Ceea ce promisiunile biblice descriu doar metafizic va deveni realitate într-o epocă de aur "Atunci numai semnatura rerum va ajunge la starea ei desăvârșită și "munții vor aduce oamenilor pace și dealurile vor aduce adevărul" (Ps LXXI, ) "Adevărul se va ridica de pe pământ" (Ps LXXXIV, ) Norii vor ploua dreptate și pământul se va deschide și va aduce Mântuirea, totul după cuvânt, și apoi, fără nici o pecete, fiecare va vedea cu ochii lui semnătura lucrurilor (Isaia, LII, - ) " Aici vechea speranță a pansofiei și teosofiei este împlinită Dar nu numai cunoștințele vor fi reînnoite, ci și viața Otinger conectează gândurile speculative cu cele social-reformiste Noua societate, crede Oetinger, va fi democratică și socială, deoarece: "În epoca de aur, legea nu mai servește pentru stăpânire forțată, ci pentru domnia voluntară a iubirii; nu mai pentru uzurparea proprietății, ci pentru binele comun; nu mai pentru munca oficială forțată, ci de dragul întreținerii generale a Regatului și de dragul ajutorului public " Friedrich Christoph Oettinger Die Metaphysic in Connexion mit der Chemie Schwabisch Hali, S Friedrich Christoph Oettinger Die guldene Zeit Frankfurt și Leipzig, - Al tău II Sf Filosoful teuton Iacov ѵёме Boehme nu avea încă un asemenea mod de a gândi El a vrut să creeze un sistem teosofic, iar Otinger se gândește deja la o nouă realitate Otinger însuși era conștient de această diferență față de Boehme și a explicat-o prin faptul că Boehme a trăit într-un stadiu prea timpuriu al istoriei, așa că nu putea avea încă nicio idee concretă despre sfârșitul său și, prin urmare, conceptul său despre Dumnezeu era încă neclar Otinger, pe de altă parte, este conștient de el însuși pe valul epocii de aur Prin urmare, gândurile sale, după cum crede el, sunt deja "mai clare și mai profunde" *** Înțelegerea comună cu Boehme a istoriei mondiale a mântuirii ca auto-dezvăluire progresivă a lui Dumnezeu, a contribuit la faptul că Oetinger s-a dovedit a fi, de fapt, singurul care nu numai că l-a putut înțelege pe Boehme, ci și-a putut recunoaște Chemarea profetică așa cum este justificat istoric Astfel, Oetinger nu numai că a restabilit respectul față de opiniile teologice ale lui Boehme, dar a și reacceptat interpretarea dată de Kuhlman veneratului său profesor ca Îngerul cu Evanghelia eternă Într-o viziune istorică concretă, aceasta înseamnă că evenimentele mântuirii descrise în capitolul XIV al Apocalipsei, care se desfășoară în principal prin intermediul a trei îngeri, trebuie să se împlinească în secolul al XVII-lea și începutul secolului al XVIII-lea Cei trei Îngeri înșiși sunt înțeleși în același timp ca predicatori ai bisericii și profeți ai "vremurilor de sfârșit", care, prin predicarea pocăinței, vor trezi creștinismul (în primul rând în Germania), vor dezvălui urâciunea și răul lui Antihrist și vor pregăti era pentru Judecata viitoare a adevăratei Biserici a lui Hristos În cartea sa Epoca de aur (Die glildene Zeit), Oetinger subliniază că secolul al XVII-lea este timpul celor trei îngeri și al Evangheliei eterne Aceasta înseamnă că proclamarea Evangheliei Eterne a avut loc în urmă cu mai bine de un secol în epoca contemporană a lui Otinger Ea constă în descoperirea fundamentului lăuntric al naturii și în proclamarea adevăratei vieți evanghelice, în care viața corespunde în interior și în exterior cunoașterii credinței Kwan pentru OKUH "Dumnezeu a îngăduit în sfârșit să vină vremea", spune Oetinger, "ca un înger cu Evanghelia veșnică să apară în jurul anului , fie în Jakob Böhm, fie în Johann Arndt, sau ambele în același timp " Astfel, Otinger nu îndrăznește să decidă cine este cu adevărat acest prim înger al Apocalipsei, care a adus omenirii Evanghelia Eternă "Fie Boehme, fie Arndt, fie ambele", spune el Oricum, în orice caz, Boehme este înțeles de el ca o figură istorică cu semnificație divină pentru sfârșitul timpului, despre care vorbește ultima carte a Sfintei Scripturi "Timpul ignoranței a trecut", spune Oetinger într-un studiu al conexiunii timpului final, "acum trăim în epoca Evangheliei eterne Vechile scuze nu mai funcționează Pe bună dreptate ar fi trebuit să putem discerne mai bine trucurile lui Satana în a întuneca doctrina Împărăției lui Hristos " Potrivit lui Oetinger, referirea anterioară la înțelegerea umană limitată "despre căile misterioase ale lui Dumnezeu" nu mai este valabilă Evanghelia veșnică a fost proclamată, răul lui Antihrist a fost revelat, o nouă cunoaștere superioară a fost comunicată omenirii însetate de mântuire Astfel, redescoperirea de către Otinger a semnificației profetice a lui Boehme a fost în legătură cu o înțelegere mai dinamică a esenței Revelației, bazată pe o viziune profundă a istoriei deja perfecte a mântuirii Istoria lumii este, conform acestei concepții, istoria autodezvăluirii mereu continue a lui Dumnezeu, care are loc în manifestări mereu noi ale Duhului Sfânt, în treziri mereu noi în viața spirituală a umanității transfigurate b Іhhann Heinrich Juna-Stillina (і - ) Totuși, impactul practic al acestor gânduri în clerul oficial s-a retras, în cele din urmă, la principiul ecleziastic al inviolabilității textului Sfintei Scripturi In istorie Friedrich Christoph Oetinger Unterricht von Hohepriestertum Christi, zur richtigen Beurtheilung der Nachrichten Swedenborgs Frankfurt și Leipzig, S Friedrich Christoph Oetinger Abhandlung vom Zusammenhang der Glaubens-Lehren rnit den letzten Dingen: Nebst angehăngtem Schreiben von der Natur und Gnade Frankfurt și Leipzig, S Philosophus Teutonicus Jakob Boehme În cel mai recent protestantism, în persoana lui Johann Heinrich Jung-IPtilling, a izbucnit pentru ultima oară spiritul profetic al "timurilor de la sfârşit" Pe temeiul bisericii, acesta a fost ultimul ecou al înțelegerii profetice a istoriei mondiale a creștinismului din punct de vedere științific-teologic Jung-Stilling, în acest sens, are aceeași viziune asupra istoriei umane ca și Oetinger Conform profundei sale convingeri, ceea ce se întâmplă în jur este istoria sfârșitului timpului Victoria raționalismului și materialismului francez în Revoluția Franceză, stingerea credinței în Dumnezeu și evlavie creștină, secularizarea științelor, toate acestea i se păreau un semn sigur că timpul ultimei bătălii, despărțirea adevăratei comunități iar timpul revenirii finale a lui Hristos nu este departe În Victorious History of the Christian Religion (Siegesgeschichte der christlichen Religion, ), Stilling a oferit o imagine universală a istoriei lumii care se termină într-o interpretare apocaliptică a modernității Pentru ultima dată în descrierea istorică protestantă modernă, Boehme apare ca un profet trimis de Dumnezeu și împlinitor al promisiunilor sfârșitului timpului la începutul ultimei ere mondiale Și pentru Jung-Stilling, precum și pentru Oetinger, înțelegerea istoriei moderne și a trecutului imediat se rezumă la interpretarea imaginii a trei îngeri din capitolul XIV al Apocalipsei Da, in Johann Heinrich Jung-Stilling Die Siegesgeschichte der Christlichen Reiigion in einer gemeinniitzigen Erklärung der Offenbarung Johannis Niirnberg, - Ceva similar cu această interpretare a evenimentelor a fost experimentat de conștiința religioasă rusă în secolul al XX-lea Poate, spune Fiodor Stepun în memoriile sale, această apostazie "incomparabilă" de la Dumnezeu a fost subliniată cel mai bine de Vasily Rozanov, care a numit notele sale despre viața sovietică "Apocalipsa timpului nostru" ( ), deoarece "în primii ani ai revoluția bolșevică în toate cercurile exista sentimentul că lumea veche s-a încheiat și că ceva nou și fără precedent urma să o înlocuiască Pentru conștiința și confesionismul ortodox, bolșevismul i se părea nu începutul istoriei, ci sfârșitul ei, nu steaua dimineții a viitoarei împărății a luminii, dar zorii de seară ale unei lumi încurcate în păcate Mulți au simțit că Lenin este Antihrist și așteptau judecata lui Dumnezeu "Pocăința" a răsunat în bisericile persecutate și în inimi, în ciuda ororii care se întâmpla, credința într-un cer nou și un pământ nou a devenit mai puternică Eshatologia marxistă a fost distrusă cu furie și zi de zi a schimbat și a remodelat vechiul imaginea Rusiei Christian, în măsura în care a avut puterea, a înțeles această distrugere prin contemplarea în profunzime a sensului ei supra-spiritual, necunoscut de bolșevici (Fyodor Stepun Fost și neîmplinit Sankt Petersburg, P ) Ivan Fokin "Istoria victorioasă a creștinismului", primul înger care aduce Evanghelia veșnică și zboară în mijlocul cerului, înseamnă Martin Luther' "Un înger zboară în mijlocul cerului, ca să fie văzut pe toată lățimea pământului; dacă vă place să înțelegeți prin aceasta statul religios creștin, atunci aceasta înseamnă că Germania este în mijlocul raiului; aici, așadar, a zburat acel înger al Reformei, prin care cineva poate fi înțeles fără ezitare drept fericitul Doctor Luther Căci acest mare om nu a fost doar inițiatorul îndreptării religioase, ci a fost și în adevăratul sens al cuvântului cel care a avut și a proclamat Evanghelia veșnică " Al doilea înger, exclamând: "Babilon căzut, căzut! Orașul este grozav! Pentru că a făcut să bea toate neamurile din vinul curviei Sale!" (Apocalipsa, XIV, ) Jung-Stilling explică cu o emoție interioară nedisimulata: "Desigur, cu această instrucțiune a mea, voi descoperi o mare contradicție", le declară șovăitor contemporanilor săi, "numai că nu trebuie să dau atenție acestui lucru, trebuie să fiu fidel adevărului: disprețul nerecunoscut și declarat de unii a fi un "arhi-visător" Jacob Boehme este acest al doilea înger; nimeni înainte sau după el nu a mărturisit atât de tare și clar despre vremea crinilor (cum spune el) Dacă acest om extrem de luminat ar fi stăpânit mai mult limbajul său pentru a-și expune clar ideile înalte, atunci scrierile lui ar fi fost mai frecvente și atunci neînțelegerea lor nu ar fi făcut atât de mult rău; totuși, acest lucru nu are rost; mulți le citesc cu mare folos și va veni vremea când el va fi cu adevărat apreciat și i se va acorda respectul cuvenit Filosofia lui împacă complet rațiunea pură spontană cu Evanghelia veșnică și cu drept deplin îl urmează pe Luther ca pe un al doilea înger Toate capitolele scrierilor lui strigă: "A căzut Babilonul! S-a descoperit curvia Lui, a venit vremea crinilor" Jung-Stilling îl numește pe August Hermann Franke ( - ) al treilea înger Johann Heinrich Jiing-Stilling Die Siegesgeschichte der Christlichen Religion in einer gemeinnutzigen Erklarung der Offenbarung Johannis Nurnberg, S Johann Heinrich Jung-Stilling Die Siegesgeschichte der Christlichen Religion in einer gemeinnutzigen Erklarung der Offenbarung Johannis Nurnberg, S Philosophus Teutonicus Jakob Boehme Astfel, spre deosebire de viziunea lui Oetinger, Boehme nu mai apare aici ca un înger cu Evanghelia Eternă: i-a cedat acest rol lui Luther, făcând astfel loc omului bisericesc Exact la fel, Evanghelia Eternă însăși nu mai este înțeleasă ca o aprofundare și o continuare a Revelației, ci doar ca Biblie, ca "Cartea Sacră a Bisericii" Boehme se dovedește a fi doar un vestitor al viitoarei căderi a Babilonului, adică Biserica secularizată În Supliment la istoria victorioasă a religiei creștine ( ), Jung-Stilling refuză deja complet (probabil sub influența circumstanțelor vremii) să-l includă pe Boehme în istoria răscumpărării apocaliptice din ultimele secole "Am declarat în "Istoria victorioasă a religiei creștine" a faimosului Jacob Boehme al doilea înger", scrie el, "dar după o reflecție mai profundă și o mai bună iluminare a chestiunii, văd că acest lucru nu este în întregime adevărat Căci cu toate influența sa puternică și crescândă - în secretul principal - chiar și acum în Rusia, Suedia, Danemarca, Germania, Olanda, Anglia și mai ales în Franța, încă nu-l pot recunoaște drept acest înger, căci cu toate anunțurile sale despre căderea iminentă a Babilonului , aceste anunţuri nu constituie scopul principal al scrierilor sale; Boehme predă teozofia, adică filosofia Cerurilor şi Împărăţia Duhului, şi o îmbină destul de ortodox cu învăţătura noastră cu adevărat evanghelică", aceasta este tema tuturor scrierilor sale; desigur, influența lor corespunde și acestui scop, dar nu convertește complet atenția deosebită a sufletelor către căderea Babilonului, ceea ce s-ar fi întâmplat cu mult timp în urmă dacă el ar fi fost într-adevăr al doilea înger sau reprezentantul ei Astfel, Biserica oficială l-a "lipsit" pe Boehme de semnificația sa istorică mondială ca vestitor al căderii Bisericii-Babilon, iar locul său istoric a fost ocupat de o persoană mai "de încredere", din punctul de vedere al lui Jung-Stilling, un om de biserică În cele din urmă, Boehme a fost în cele din urmă exclus dintr-un număr de personalități istorice mondiale ale secolelor post-reformei Marea renaștere care l-a redescoperit pe Boehme în această epocă a avut loc deja din partea filosofiei idealismului german a lui Schelling, Franz von Baader și Hegel, în filosofia lor a istoriei și mai ales în filosofia religioasă, în care ideile lui Boehme își primesc desăvârșirea plăcută Johann Heinrich Jung-Stilling Nachtrag zur Siegesgeschichte Niirnberg, S Ivan Fokin Cu Biserica creștină Pstinndya Adevărata Biserică creștină este cu totul diferită Potrivit lui Böhme, Biserica nu este o clădire comună de biserică, și nici măcar o "organizație", cu atât mai puțin preoți și sinoade Când mergi la biserică și încerci să arăți ca un slujitor al lui Hristos, acest lucru nu este suficient pentru o schimbare interioară, spune Boehme: "Dacă te oprești doar la asta, nu te vei schimba Pentru renașterea interioară, nu va fi suficient să memorezi toate Sfintele Scripturi și, în general, toate cărțile!" Adevărata Biserică creștină este astfel inaccesibilă oricărei "psihologie sociale" și statisticilor, oricărei certitudini cantitative exterioare Este adevăratul suflet al poporului, trezit pentru prima dată în conducătorii și profeții săi spirituali din cufundarea naturală păgână, din contemplația exterioară static inertă, lipsită de gândire Adevărata Biserică creștină este o comunitate care nu poate fi ținută în cei patru pereți ai unei "case de piatră", spune Boehme, deoarece reprezintă o unitate interioară și invizibilă care, ca un magnet, deține aspirațiile și forțele opuse ale membrilor săi Tocmai din cauza imposibilității conformității depline a confesiunii de credință a gândirii, oamenii spirituali cu metoda lor externă de comunicare confesională, creștinii de confesiunea protestantă, "pavloviană" sunt mai puțin capabili de o organizare teocratică atât de puternică, pe care am tot observat-o în Biserica Sfântului Petru în ultimii două mii de ani Căci Despre viața în treime a omului, Cap VII Cum să recâștigăm ceea ce am pierdut, § - // Jakob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, : p - ) "Dacă ne întoarcem la origini", spune Schelling, "devine clar că există deja ceva limitativ în cuvântul ckxr|oia Este o comunitate de ekkaHoiceѵsov, numită din lume, și astfel i se opune și o are în afara ei Aici protestantismul poate fi de acord atunci când i se refuză numele de "Biserică" de către cei pentru care creștinismul există doar ca Biserică El poate accepta și reproșul că acționează ca un principiu distructiv, răspunzând în sensul că toate acestea în general sunt efectul unei potențe mediatoare care depășește ființa exclusivă a primei potențe și care, tocmai din acest motiv, poate fi depășită Filosoful teuton Iacov Oem acţionează în cel mai înalt grad pozitiv, în locul primei fiinţe, oarbă, inertă, dând naştere unei vieţi libere şi conştiente de sine Protestantismul trebuie să recunoască că este doar o tranziție, o mediere, că este ceva doar în raport cu unul și mai înalt, al cărui debut trebuie să medieze Dar tocmai de aceea numai el are un viitor, de care este lipsită Biserica lui Petru, care se poate regăsi în acest viitor doar cu ajutorul protestantismului Cu atât mai nebună este speranța cu care acesta din urmă încearcă să-l oblige să pună din nou jugul Istoria este o autoritate incontestabilă Reamintind cuvintele lui Schiller că "istoria mondială este o curte mondială", care au devenit acum bine cunoscute de unii, nu le-aș putea repet, ci să spun altceva: judecata istoriei este judecata lui Dumnezeu, a o inversa este la fel ca a întoarce o pârâu puternic la izvor sau face să înmugurească un copac, în coroanele căruia păsările cerului își fac deja cuiburile Catolicismul trebuie să i se dea cuvenitul prin faptul că a făcut un lucru real și o face până în ziua de azi; meritul lui constă în faptul că a păstrat-o, a păstrat legătura istorică cu Hristos Pe de altă parte, trebuie spus că Biserica Romană a făcut lucrarea, dar nu a fost conștientă de aceasta Unitatea pe care a avut-o și în care a păstrat o anumită parte a lumii creștine era doar exterioară, oarbă, lipsită de conținut interior, neconștientă și neînțeleasă Acesta nu este un reproș, căci exteriorul precede întotdeauna interiorul Dacă acum și-a găsit opusul, atunci sensul acestui opus nu este acela de a desființa această unitate în sine, ci doar de a o scăpa de orbire, de a media procesul de trecere de la o unitate oarbă, pur exterioară, la o unitate înțeleasă și conștientă și conștientă , prin urmare, a elibera Dacă în raport cu creștinismul s-ar fi atins acest scop, ea s-ar putea despărți cu calm de ultimele forme în care rămâne din Biserica lui Petru, încrezându-se odată pentru totdeauna în cunoștințele dobândite, care, desigur, nu ar trebui să fie întâmplătoare în sine, ci necesare ar putea depăși limitele la care a fost forțat să se limiteze în această stare intermediară și numai atunci Reforma va fi pe deplin încheiată Catolicismul nu i-ar mai reproșa inconsecvența, nu ar condamna protestantismul pentru că s-a opus nihilismului, raționalismului etc , doar opiniei umane Tot ceea ce Biserica Petrină nu putea decât să respingă și să suprime i s-ar opune într-o luptă deschisă, iar zicalului preferat al oponenților săi ou catholicisme, ou deisme, "fie catolicism, fie deism" (care, după cum știți, este considerat egal cu ateismul) ) a răspuns astfel: da, chiar și ateismul, chiar și această extremă - nu se putea lipsi de el - dar tocmai din această extremă spiritul liber și-a găsit calea înapoi, nu la o religie nedefinită în general, ci la creștinism în final certitudine, și astfel Tsedi Fokin pentru un protestant, numele de "Biserică" este demn de o întâlnire a creștinilor credincioși doar în măsura în care conține un element liber atotpătrunzător de subiectivitate absolută - înțelegerea reciprocă, consimțământul și iubirea tuturor membrilor comunității unii față de alții, purtându-și și îndreptându-și viața și activitatea, formând în același timp acea atmosferă, numai în care poate crește convingerea și credința religioasă liberă a tuturor membrilor ei constitutivi Tocmai acest pământ al încrederii reciproce și al iubirii, după Luther, ar trebui să determine natura și sensul acelei Ecclesia, care "ar trebui să fie fortăreața mea, castelul meu și camera mea", acea comuniune sfântă, pură, care are deja în întregime depășesc toate cele exterioare și limitate și, prin urmare, "biserica" este străină de spiritul meu Un enoriaș al unei asemenea Biserici își înțelege locul în comunitatea creștină în așa fel încât fără înțelegerea personală și participarea la viața comunală, EkkKhg|aia este pur și simplu imposibil Prin urmare, nu a fost un spirit de "protest răzvrătit" și nici o indiferență indiferentă față de forma exterioară care l-a forțat pe Luther să renunțe la orice autoritate de biserică externă și distincție bisericească între cler și "laici", ci, dimpotrivă, cea mai înaltă nevoie de comuniune spirituală și solidaritate spirituală într-o comunitate care își leagă cu adevărat membrii *** "Totul depinde de voință, voința exterioară trebuie să intre în interior, trebuie să se respingă, ca și cum ar muri față de exterior, și să nu aibă viață acolo, deși trăiește; la fel cum Dumnezeu trăiește și rămâne în exterior, dar exteriorul în El este mort și incapabil să-L îmbrățișeze Așa este și cu tine, omule: cu sufletul tău rămâi în interior, dar voința sufletului tău s-a transformat odată cu Adam în exterior Prin urmare, dacă vrei să-l contemplești pe Dumnezeu și veșnicia, atunci transformă-ți voința în interior, și Deci, tocmai în acest (creștinism) rasa umană posedă acum cea mai înaltă știință; astfel adevăratul, și anume universalul interior, cu adevărat catolic, este rezultatul și cucerirea tocmai a acestei Reforme, despre care se spune că a distrus {Schelling F W J filozofia revelației Volumul Sankt Petersburg, S - ) "Catolicismul și protestantismul în lumea creștină", adaugă Kuno Fischer, "constituie în același timp etape ale dezvoltării și educației popoarelor; primul este încă departe de a fi depășit utilitatea, al doilea este departe de a fi atins deplina dezvoltare - Citat De: Martin Luther de teze SPb , S Filosoful teuton Jacob Oeme atunci vei fi ca Dumnezeu însuși! Căci într-adevăr ai fost creat în așa fel încât după voința interioară să trăiești pentru Dumnezeu și în Dumnezeu, și după exteriorul - în această lume, și posezi ambele împărății, fiind chipul și asemănarea lui Dumnezeu, și explorezi fiecare lucru, dezvăluind ceea ce este ascuns, căci îl regăsești în veșnicie și vezi cum a stat în figură când s-a născut Este mult mai ușor pentru omul interior, în voia lui Dumnezeu, să cunoască temelia creației acestei lumi decât pentru omul exterior creația vizibilă, omul exterior știe mai puțin ceea ce vede cu ochii, atinge cu mâinile , aude cu urechile, miroase cu nasul și gustă cu gura, decât cea interioară - fundația și originea lumea exterioară Interiorul, deși vede creația în temelia ei, dar în exterior pare că a murit, deși trăiește: căci în exterior trăiește pentru Dumnezeu, de dragul săvârșirii Sale de minuni, astfel încât El să descopere și să realizeze ce se ascunde în figură "La ce folosește rugăciunea ta către Dumnezeu pentru a "te ierta de dragul lui Hristos?" dacă tu însuți nu ierti și inima ta este plină de răzbunare și tâlhărie! Te duci la biserică, la comunitatea lui Hristos, și aduci sufletul unui ipocrit mincinos, un suflet meschin, zgârcit, morocăn, risipitor și arogant al unui ipocrit și îl scoți din nou la fel - la ce bun la tine?! Te duci la biserică pentru a lua Cina lui Hristos și îți dorești Trupul și Sângele Lui, deși încă mai ai în tine oaspetele tău negru al diavolului! Ce crezi "sa te alaturi"? Nu primiți nimic în Împărtășanie în afară de mânia severă a lui Dumnezeu Cum vreți să vă împărtășiți din Trupul și Sângele lui Hristos dacă sufletul vostru nu a fost convertit la Dumnezeu cu toată seriozitatea? Nu crezi că Trupul și Sângele lui Hristos locuiesc în elementul pământesc și le poți apuca cu dinții? Oh, nu prietene! Este mult mai subțire; sufletul trebuie să le primească, gura sufletului trebuie să-L primească! *** Astfel, în subiectivitatea în continuă transformare și reformare a adevăratei comunități creștine, apare o nouă legătură creatoare, care presupune relația absolută a sufletului credincios cu Dumnezeu Nicio tutelă, niciun "mărturisitor" nu ar trebui, în cele din urmă, să stea între ele Despre tripla viață a omului, Capitolul X Despre crearea tuturor ființelor și despre cum o persoană ar trebui să se caute și să se găsească pe sine și cum poate dezvălui toate cele nouă sacramente, § - // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : p - (Ufa, N: p - ) "Despre triplă viață a omului Capitolul XIV Pe calea largă a acestei lumi, care duce în prăpastie și pe calea strâmtă către Împărăția lui Dumnezeu, § - // Jacob Boehme Despre viața triplă de om Sankt Petersburg, : P (Ufa, : p ) Pean Fokin eu și Dumnezeu, căci numai El este Adevărul absolut, care necesită închinare absolută în spiritul absolut Prin urmare, omul nou, conform acestei învățături, este, prin excelență, un om adult cu spirit matur, un om clar, conștient de scopul său principal și deci de voință hotărâtă Acesta nu mai este un "slujitor al lui Dumnezeu", căruia îi este aplicabilă doar "legea", ci un cetățean al Împărăției lui Dumnezeu plin de simțul responsabilității și de propria sa semnificație individuală, gândind și acționând nemaifiind conform școlii conducere, căutând din exterior să-și "hrănească" conștiința neliniștită și nehotărâtă, dar matur și cu reținere acționând conform vocii sale interioare, vorbind din adâncul sufletului convingerii sale ferme Este clar că un astfel de enoriaș adult poate deveni întotdeauna șeful comunității sale apropiate din punct de vedere spiritual și, dacă este necesar, chiar și episcop' Așa este voința spirituală adâncită de adevărata credință și luminată de contemplarea intelectuală, care formează în noul om, parcă, instinctul spiritului, etica lui naturală, care constituie sensul și sensul de bază al doctrinei libertății a lui Luther O astfel de Biserică nu se poate baza doar pe tradiție, fără participarea gândului și a sentimentelor ei (adică, conform Luther, referindu-se la Apostolul Pavel (Am mâncat, la Corinteni XII), afirmă în mod direct și fără echivoc că "toți creștinii aparțin cu adevărat stării spirituale și nu există nicio diferență între ei, decât numai diferența de poziții", căci "avem un Botez, o Evanghelie, o singură credință și toți suntem aceiași creștini, deoarece numai Botezul, Evanghelia și credința creează oameni spirituali și creștini În conformitate cu aceasta, toți suntem, fără excepție, consacrați preoția prin Botez ( Sf Petru, II) De aceea, potrivit Evangheliei, sfințirea unui episcop nu este altceva, "de parcă o mână de evlavioși creștini mireni ar fi fost prinși și aruncați în pustie și nu ar fi fost preot sfințit de un episcop; ar fi de acord între ei, ar alege unul, fie că este căsătorit sau nu, i-ar încredința să boteze, să oficieze liturghia și să predice; acesta ales de ei ar fi un preot la fel de adevărat ca și când toți papii și toți episcopii l-ar sfinți Așadar, se întâmplă ca, la nevoie, oricine poate boteza și ierta păcatele, ceea ce ar fi imposibil dacă nu am fi toți preoți Această mare milă și putere, dată de Botez și aparținând creștinismului, aproape am distrus-o și am dat-o uitării grație legii bisericești Astfel am devenit episcopi ai Sf Augustin, Ambrozie, Ciprian (Citat din: Martin Luther teze Sankt Petersburg, S - şi urm ) Philosophus Teutonicus Jakob hoeme în esenţă spiritual), rămânând în tradiţiile şi ritualurile vechii antichităţi; căci știe că toate aceste tradiții și ritualuri au avut și odinioară propriul lor sens viu, constituind credința vie a oamenilor care aderă la ea Această Biserică știe că aderarea oarbă la tradiție nu este altceva decât mortificarea spiritului, a cărei esență constă într-o activitate vie, de auto-înțelegere a voinței și intelectului, care nu se sprijină numai pe forme exterioare "Uită-te la papalitate - din ce a crescut? Boehme avertizează, "de la diavolul de la Roma, care a dat pricina ca Asia, Africa, Siria, Persia și Grecia să se sustragă înșelăciunii sale! Căci diavolul preoțesc anti-Hrist a orbit lumea întreagă, transformând-o în opinii și tradiții goale și îndepărtând-o de iubirea consensuală! După ce a declarat un ordin și o opinie "mai sfântă" decât altele, a început să vândă ordine de rang înalt pentru bani! Ce ordin a primit un venit mare, a dat mult diavolului suprem, papei, ca sa ingrasat si sa devina "Domn" pe pamant! Un simplu laic a fost asigurat că acesta este un "altar" și a continuat să se roage înaintea balaurului din Apocalipsa și a căutat "eliberarea" acolo! O, cât de atașat era spiritul uman de papalitate! Cine i se opunea era considerat "eretic", l-au ars cu foc La fel au făcut și oamenii de rând și au crezut că făcând acest lucru îi "slujesc lui Dumnezeu" O, sfântă simplitate! Sunteți nevinovat de acest lucru și acest lucru nu vă va fi creditat în Ziua Judecății! Și deși ai acționat orbește, iar sfinții martiri vor apărea înaintea ochilor tăi în Ziua Judecății, dar din moment ce ai fost orbește gelos "pentru Dumnezeu", cei mai dragi martiri care au văzut lumina lui Dumnezeu nu te vor izgoni din comunitatea lor pt acest! Pur și simplu nu știai ce faci și unde ai fost dus, pentru că erai atras orbește, cu un bandaj peste ochi Astfel, adevărata Biserică creștină este o luptă continuă, neîncetată a principiului spiritual al libertății cu încrederea în sine și aroganța oricărei închinari pur ecleziastice, exterioare a lui Dumnezeu, lupta pentru adevărata Împărtășanie, care este mereu deschisă tuturor întrebărilor și problemelor a timpului nostru, iar și iar câștigând și recâștigând libertatea creștină în libertatea creștină Adevărul A învăța din nou și din nou să înțeleagă, să transforme și să-și exprime originalitatea religioasă va constitui în fiecare epocă o activitate autentică și durabilă Despre viața în treime a omului, Capitolul XI Despre viața și mersul creștinesc: ce ar trebui să facă o persoană în această vale deplorabilă pentru a împlini lucrarea lui Dumnezeu și a dobândi binele cel mai înalt veșnic, § // Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P - (Ufa, : P ) Ivan Fokin sensul real al mărturisirii credinței creștine, dacă numai oamenii care îl mărturisesc pe Hristos își iau în serios religia și forma ei Dacă se întâmplă acest lucru, atunci Biserica lui Hristos rămâne în acest popor o Biserică vie, mărturisirea ei o credință vie, teologia ei o contemplare vie a lui Dumnezeu și cunoașterea lui Dumnezeu viața și activitatea ei prin viață și activitate în Dumnezeu Acesta este adevăratul sens și sensul "a doua" Reforme a lui Jacob Boehme *** Astfel, în mișcarea protestantă de pietism de la sfârșitul secolului al XVII-lea - începutul secolului al XVIII-lea Boehme câștigă în sfârșit recunoaștere de la o parte a Bisericii Luterane oficiale Pietismul îl prețuiește în principal ca pe un profet mistic al sfârșitului timpurilor, nefiind prea mare atenție momentului teologic și filozofic al învățăturii sale, care a apărut din acest misticism Dintre pietistii germani care se inchina lui Boehme, numai Friedrich Oetinger a putut discerne in mistica lui Boehme o gandire speculativa care a luat nastere din acest misticism si s-a ridicat deasupra lui ca deasupra fundamentului ei Urmând ideile lui Jakob Boehme, Oetinger și-a construit propriul sistem, deschizând astfel calea apariției filozofiei idealismului german, pe care Oetinger o înțelege parțial ca o reînnoire a teozofiei lui Jakob Boehme Jacob Boehme în mişcarea literară a romantismului german şi în filosofia idealismului german din secolul al XIX-lea Unser ganzes Leben ist Gottesdienst Novalis La începutul secolelor al XVIII-lea și al XIX-lea, învățătura lui Boehme cunoaște o renaștere Tieck, Novalis, Baader, Schelling, Hegel și, desigur, numeroșii lor adepți din diferite țări, au început un studiu serios și urmăresc Boehme Ceea ce și-a dorit și a aspirat Boehme (precum și Eckhart, Taulser, Paracelsus și alți foști mistici), devine acum în mâinile compatrioților săi simpatici nu numai că au perceput și asimilat, ci și s-au dezvoltat în continuare Diferența dintre Boehme și adepții săi, conform acestor adepți înșiși, constă doar în faptul că ei au transformat acum ideile obscure și obscure exprimate cândva cu geniu în concepte clare Cum această transformare plăcută a intuițiilor lui Boehm în concepte științifice exprimate în limbaj științific a avut loc în diferite cazuri în moduri diferite Ne vom concentra doar asupra celor trei nume principale - Baader, Schelling și Hegel - pentru că ele oferă (spre deosebire, să zicem, de mișcarea pur literară a romantismului) fundamentarea și dezvoltarea cea mai științifică și sistematică a ideilor lui Boehme Toată viața noastră este închinare Novalis kwan fokin eu Lubvі* Chic ( - ) și Romantismul german Înainte de a trece la influența lui Jacob Boehme asupra idealismului german, merită măcar puțin menționată semnificația pe care a dobândit-o învățăturile lui Boehme în mișcarea literară a romantismului german Influența lui Boehme asupra romantismului german poate fi văzută cel mai clar în pionierul și fondatorul său, Ludwig Tieck Înainte de a cunoaște opera lui Boehme, Ludwig Tieck a fost un reprezentant tipic al iluminismului german din secolul al XVIII-lea Totuși, după ce a citit Aurora lui Boehme, Thicke a descoperit brusc că, pe lângă rațiune, o altă abilitate cognitivă la fel de importantă și necesară este prezentă constant în gândirea umană - fantezia, pe care Boehme o numește Imaginație (imaginație) După această descoperire, care a avut loc în , Tieck de la "iluminator" devine un romantic, care răspândește intens ideile și lucrările lui Boehme printre prietenii săi și chiar proclamă învățăturile lui Boehme drept noua Evanghelie În eseul său Rebeliunea în Cevennes, ale cărei prime două părți au apărut la Berlin în , Tieck, descriind situația spirituală a unei mici provincii muntoase (Cevennes) din sudul Franței, face un preot, care în tinerețe a fost un iluminator rece , într-o conversație cu spuneți următoarele interlocutorului dvs : "Cunoașterea rațională m-a luminat și m-a ajutat să-mi dezvolt puterile mentale Am ajuns la majoritate, iar sentimentul de încredere în puterea rațiunii din mine s-a întărit Am început să călătoresc și să explorez lumea, dar numai din partea aceea care a confirmat această credință a mea Dacă am întâlnit creștini devotați, mi s-au părut naturi ciudate, aproape corupte, care nu merită decât milă Într-un mic oraș german, pentru distracție arogantă, am cumpărat o carte de la un mistic german dintr-o librărie și am adus-o acasă Am făcut-o doar pentru distracție și amuzament, dorind să râd de nebunia pe care probabil o conținea acest autor nebun și lipsit de gust Astfel, fără să-mi dau seama, am adus un foc în propria mea casă, care a cuprins curând în flăcări întregul edificiu al aroganței și batjocoriei mele lumești La început doar răsfoiam această carte, uneori îmi oprim atenția pe ceva, citeam și râdeam, apoi citeam din nou și treptat am găsit această prostie, cel puțin poetică După ceva timp, această carte nu mi-a mai dat odihnă, asta Philosophus Teutonicus Jakob Beme m-a atras la ea, m-a chinuit și, spre rușinea mea, a trebuit curând să recunosc că în ea există o legătură interioară, putere și spirit, că m-a învățat și că acolo unde la prima cunoștință am văzut doar un pustiu gol, de fapt De fapt, erau grădini pline de copaci și flori de dragoste Și atunci m-a cuprins o presimțire că probabil că lumea nu era condusă de același Dumnezeu pe care îl cunoșteam din observațiile mele visătoare ale naturii, inspirația mea poetică și pe care voiam să-l cunosc în răpirea frivolității mele raționale După aceea, părerile viitorului preot s-au schimbat complet, el a devenit un creștin credincios, apărându-și cu râvnă credința În plus, preotul de la Tik spune următoarele: "Câți oameni cred în mod eronat că credința, smerenia, predarea lui Dumnezeu ne distrug dorințele, puterea și chiar abilitățile mentale! Prin urmare, cu indignare sau cutremur, ei refuză acea renaștere spirituală, al cărei glas, totuși, uneori ajunge la inimile lor parcă de departe Sărac! Această credință înspăimântătoare nu ar putea decât să le ridice abilitățile la nivelul puterilor reale și să aprindă o nouă lumină în mintea lor " Ultima propoziție a lui Tieck sună aproape ca însuși Boehme, care a fost acest "mistic" care a distrus aroganța unui tânăr luminat Așa a fost calea lui Tick însuși Și el, dintr-o dată, dintr-un mare iluminator, a devenit brusc un romantic și un adversar disperat al iluminării, care se opune pretutindeni modului de gândire materialist Această lucrare autobiografică a lui Thicke mărturisește și influența pe care Boehme ar fi putut să o aibă asupra minții acelei epoci Tieck însuși, chiar înainte de a-l întâlni pe Boehme, a fost oarecum dezamăgit Ludwig Tieck Der Aufruhr in der Cevennen Berlin, II Teii - Intriga acestei opere romantice tipice se desfășoară printre evenimentele care au urmat publicării la octombrie la Fontenay-lo de către Ludovic al XIV-lea a Abrogarii "Edictului de la Nantes" (din octombrie ) privind toleranța religioasă, pe care Protestanții calvini francezi apăraseră din (numiți din în Zevenn, precum și în restul Franței, hughenoți, adică "tovarăși de arme" din cuvântul germano-elvețian Eidgenosse) După abolirea toleranței religioase în și intensificarea persecuției de către Biserica Iezuită, majoritatea hughenoților (aproximativ de mii) au părăsit Franța și s-au mutat în partea protestantă a Germaniei, precum și în Olanda, Suedia, Anglia și Elveția Ibid Ivan Fokin van în idealul iluminismului pe care l-a profesat Până la urmă, acest ideal a constat, în esență, doar în "bun simț", din care, după cum spuneau atunci, a urmat o "atitudine sobră față de realitatea actuală" Și deodată Tik înlocuiește acest ideal "sunet" cu idealul de romantism, adică ideal de fantezie și artă * Se poate concluziona că Tieck și tot romantismul ulterioar, deja în temeiul lor cel mai profund, aveau temei pentru gândurile lui Boehme deja în perioada lor de "iluminism" Evident, idealul iluminării nu mai era satisfăcător pentru ei, iar gândirea lor avea nevoie doar de un motiv demn de a apela la acel ideal de fantezie (Imaginația), care este atât de clar exprimat în opera lui Boehme, pentru a-i transforma din iluminatori în romantici Astfel, Boehme s-a dovedit a fi ultima verigă în formarea romantismului la sfârșitul secolului al XVIII-lea și începutul secolului al XIX-lea Solul pentru perceperea semințelor acestui romantism printre noii romantici a fost, în primul rând, acea viziune poetică asupra lumii, care a încercat atât de zadarnic să înece iluminarea Prin urmare, data nașterii romantismului este considerată în mod tradițional a fi , când Ludwig Tieck a recunoscut ideea romantică poetică (sau, după cum se spune, idealul "languirii și dorului poetic") În esență, toată dragostea a apărut din acest "limbaj" poetic Când epoca sobră a iluminismului a început să amenințe poezia germană, a apărut tineretul înclinat spre poetic, declarând război acestei epoci "șterse", înaintând cererea "furtunoasă" a Fantasiei Acești tineri romantici aspirau la "frumusețea pierdută" și din această aspirație a apărut evanghelia romantismului, care poate fi exprimată în două cuvinte - Fantezie și Natură Romantismul s-a dovedit a fi începutul unei noi literaturi germane Această perioadă a tinereții este bine descrisă de Friedrich Schiller ( - ) în poemul său "Idealele" ( ): Așa că te repezi de la mine, tinerețe, Și toate visele vesele, Încântare și tristețe, dor și bucurie - Tu duci cu tine în depărtare! Timpul de aur al unei vieți pline! Stai cu mine - Votshe! valurile tale se luptă Și aleargă în marea eternității! Philosophus Teutonicus Jacob Hoehme Luminatele limpezi s-au stins, Strălucind înaintea mea în tăcere; Soarta mi-a spulberat visele - Făpturi ale unui Suflet de foc, Și dulce credință - departe În făpturile de altădată sfinte Prada adevărului crud - Toate idealurile Divinului Ca odinioară în brațele unei pietre, Iubitor, Pigmalion apuca Și sentimente de-o flacără tremurândă Marmura rece a reînviat, - Așa m-am agățat de natură toată Mintea, sufletul, viața, În timp ce o încălzim, mișcam Pe pieptul meu de foc Ea mi-a împărtășit dragostea, Tăcută - a găsit limbajul, Mi-a întors sărutul și a înțeles tremurul inimii Pădurile și munții au devenit vii Şuvoiul de argint mi-a cântat, De pretutindeni la chemările mele Răspunsul pe care-l doream a zburat Universul din mine clocotea, Îmi înghesuia pieptul și în fiecare oră În sunet, în imagine, în cuvinte și în fapte, Viața mi-a fost smulsă din piept O, cât de mare mi s-a arătat lumea, Pe când se ascundea în grâne! Dar - ah! - ce putin s-a dezvoltat, ce sarac mi s-a parut! Cât de îndrăzneț, cu o dorință veselă de a ajunge la Vise, Egtse nelegat de grijă, Tânărul a pornit pe drumul său! Există o dorință involuntară Unde a ars corul stelelor îndepărtate; Nu există înălțime, nu există distanță, Oriunde a zburat! Cât de ușor a aspirat înainte! Ce este greu pentru o persoană fericită? Tsedi Fokin Ce roi de aer s-a înghesuit în jurul cărării lui strălucitoare! Iubire cu un zâmbet binevoitor, Și fericire cu o coroană de aur, Și slavă cu o coroană înstelată, Și în lumina vie a adevărului Dar în mijlocul drumului în curând Toți însoțitorii s-au despărțit de el; Întors într-o parte, din vedere Unul s-a ascuns în spatele celuilalt Fericirea s-a repezit, prietene zburătoare, Cunoașterea nu este o bucurie găsite Îndoiala s-a întins ca un nor Și a întunecat adevărul Coroana slavei și a bunătății a ars peste capul disprețuitor, Și în curând s-a ascuns vremea cea frumoasă în spatele izvorului Iubirii Totul e mai liniștit, a devenit mai liniștit, Deșertul pe drumul meu; O speranță a strălucit pentru mine Cu raza ei care se stinge Dintre tovarășii gălăgioși ai aspirației Cine a rămas cu mine acum? Cine îmi dă mângâiere, Cine este tovarășul meu de mormânt? Tu, vindecătorul de răni, Tu, prietenie, bucuria tuturor relelor, Tovarășul durerilor dorite, Te-am căutat - și am găsit Și tu o însoțești Tu, muncește, ține sufletele în pace, Nu epuizezi niciodată, Fără să distrugi, creezi, - Orbitoare între forțele naturii, Ești grăunte de nisip după grăunte de nisip Dar minute, zile și ani Traducere de K S Aksakov ( ) Philosophus Teutonicus Jakob Yeme Așa erau aspirațiile pasionate ale romanticilor pentru Natură, ca și pentru o Natură creativă vorbitoare, în care ei, alungați de pretutindeni de epoca materială a iluminării, și-au găsit "Divinitatea" Astfel, romantismul a dat naștere dorinței de a diviniza natura, iar această dorință și dor au devenit tonul principal al poeziei romantice Ulterior, romantismul însuși a admis că totul în lume apare din cauza acestei dorințe de a ieși din întuneric la lumină Dorința de lumină face ca izvorul să-și facă loc din roca solidă Același dor de lumină face să crească flori din pământul întunecat Și la fel, în sufletul poetului, această aspirație și dor sunt adevăratele elemente ale creativității sale, pentru că datorită acestui dor și dor, poetul tinde spre ceea ce îi împodobește fantezia, devenind în el un început cu adevărat creator Dar romantismul nu s-a oprit la efortul personal pentru fericire și a afirmat principiul "supărării sufletești" ca fiind și momentul creativ principal din istoria lumii La fel ca în viața personală, așa idealurile istorice mondiale pot fi realizate, potrivit romanticilor, numai prin fantezie liberă Se dovedește că toate idealurile sociale pot fi atinse doar datorită unui vis, deoarece realitatea noastră pământească în sine nu este capabilă de acest lucru Iar romantismul caută pretutindeni și găsește "cătușe pământești" care împiedică realizarea visului-fericire al lui, și că nu se poate elibera de ele, se simt și mai greu pentru el Prin urmare, toți romanticii (Thick, Novalis, Schlegel, Hoffmann și parțial tinerii Schiller și Goethe pot fi, de asemenea, atribuiți aici) aproape întotdeauna creează cu un sentiment de "amărăciune" (adică cu una dintre principalele definiții calitative din învățătura lui Boehme) , din profundă melancolie și "angoasă", pentru că peste tot se văd "cătușe pământești" care împiedică gândurile și imaginația să obțină zborul dorit În cele din urmă, ei ajung în punctul că în toate descrierile lor despre Frumusețea "eternă", pe care o opun simultan slăbiciunilor și grijilor pământești, risipesc, ca o ceață magică, un sentiment de cea mai profundă ironie Căci însăși dorința lor de ideal, datorită imposibilității sale, devine "chin" pentru ei Pentru romantici, dorința de fericire pierdută era din punct de vedere poetic mult mai puternică și mai reală decât unele plăceri "adevărate" trecătoare Ivan Fokin Ernst Theodor Amadeus Hofmann ( - ) a exprimat frumos acest sentiment dureros de atașament față de existența pământească schimbătoare și evazivă, din care a crescut ironia romanticilor, în eseul său Elixirul diavolului ( / ), unde descrie acest pământesc doom: "Umbrele întunecate s-au apropiat de mine, înconjurându-mă îndeaproape din toate părțile și blocând complet orice perspectivă pentru mine; în cele din urmă, mi-au umplut atât de mult simțurile cu nevoile prezentului, încât dorul care m-a umplut de durere fără nume și îmbătătoare s-a transformat în timp într-un chin ucigaș fără speranță În cel de-al doilea act din "Puss in Boots" de Ludwig Tieck, într-un câmp deschis, Cat Gintz, ascultând cântarea unei privighetoare, își exprimă judecata "estetică" (și în esență - iluministă-materialistă) felină: "Cât de minunat cântă, acest cântăreț al crângurilor și al văilor, cât de rafinat trebuie să guste! Marii acestei lumi sunt oameni cu adevărat fericiți, își permit din abundență mâncăruri de la privighetoare și macarale Doar noi, bieții oameni simpli, suntem nevoiți să ne mulțumim doar cu cântatul, cu natura frumoasă și cu o armonie neînțeles de armonioasă "Este păcat că nu pot asculta această melodie fără să simt nevoia de a o devora în același timp!" Natura, natura! De ce mă împiedicați atât de tare în sentimentele mele, de ce m-ați creat așa? Poate că acest pasaj exprimă cel mai bine esența ironiei romantice Natura noastră interioară într-adevăr întotdeauna ne împiedică sau mai degrabă ne împiedică în plăcerile noastre Ernst Hoffman Die Elixiere des Teufels Berlin, Der Wendepunkt - Este general acceptat că Hoffmann a scris acest roman după ce a vizitat mănăstirea capucinilor din Bamberg A fost atât de impresionat de modul de viață, de atmosferă și de sfinții părinți înșiși, încât a decis să scrie Elixirul diavolului, plasând acțiunea romanului său într-un cadru religios similar Acest roman, care este denumit și așa-numitul "romant negru", a fost scris la doar șase săptămâni după vizitarea mănăstirii Cu toate acestea, Elixirul diavolului este în esență o lucrare autobiografică a lui Ernst Hoffmann însuși, întruchipată de autor în persoana călugărului Medardus Ludwig Tieck Der gestiefelte Kater Actul II {A doua versiune a basmului popular (Volksmdrchen) "Puss in Boots" a fost publicată de L Tieck în ) Philosophus Teutonicus Jakob Vöhme iah, astfel încât această ironie a romanticilor să poată fi înțeleasă, în general, ca un fel de batjocură amară a naturii noastre duale, mai precis, mixte, care ne permite mai întâi să vedem frumosul și să simțim o atracție interioară profundă față de el, iar apoi această natură ea însăși ne obligă să-l distrugem - printr-o constrângere cruntă la care ea însăși cedează La prima vedere, poate părea că ironia este exact opusul langouriei Cu toate acestea, tocmai din slăbiciune și dor a apărut, adică ironia s-a născut tocmai dintr-un sentiment de nemulțumire și imposibilitatea idealurilor Prin urmare, opera romanticilor, dacă, desigur, este simplificată și schematizată rațional, se rezuma în principal la faptul că romantismul, dorind să descrie sau să definească frumusețea în termeni, se ridică, parcă mai presus de sine, și schițează în paralel ceva care distruge întreaga imagine originală, pentru a-și prezenta din nou, biciuindu-se, neajunsurile și nesatisfăcătoarea naturii sale umane Într-o stare de singurătate, fiind singuri cu natura și contopindu-se cu ea, romanticii au ajuns treptat să recunoască rudenia interioară a tuturor manifestărilor ei, recunoscându-le drept "respirația" unei singure Zeități, dându-le existența Prin urmare, în ochii lor, chiar și cel mai nesemnificativ fenomen dobândește o valoare ridicată, deoarece reprezintă suflarea singurei Zeități care i-a permis să apară Este de la sine înțeles că toate formele de manifestare a celei unice Zeități sunt echivalente Această idee conduce romantismul la personificarea generală a naturii, care era deja caracteristică fostului misticism german Acest misticism, ca și romantismul, a fost adânc înrădăcinat în cultura germană însăși Romanticii înșiși erau conștienți de acest lucru, așa că au căutat și au găsit monumente antice ale poeziei germane, care din nou mărturiseau în mod clar natura mistică a gândirii germane antice Pe această înțelegere a esenței mistice a vechii culturi germane de romantism, a fost justificată necesitatea studierii antichității germane și a germanismului științific Astfel, misticismul în sine a fost inerent romantismului german încă de la început Ivan f OKUH * Următoarea trăsătură a poeziei germane a fost perceperea și asimilarea elementelor pătrunzătoare din exterior, dar asimilarea nu este mecanică, ci, ca să spunem așa, profundă și transformatoare în interior Mijlocul pentru o astfel de aprofundare este fantezia Prin urmare, este posibil și ca o trăsătură pur germană a romanticilor să fie rătăcirile lor în străinătate pentru a aduce noi materiale pentru imaginația de acolo pentru germanii înrădăcinați Toți cercetătorii notează un anumit decalaj al minții germane față de, să zicem, francezii; acest lucru este valabil mai ales pentru ușurința și viteza procesului creativ Cu toate acestea, toată lumea recunoaște și că mintea germană este în mod tradițional mai profundă și mai plină de fantezie - mai mistică decât cea franceză Tot în viața populară germană, așa cum s-a manifestat în legende și basme, se găsește același spirit de misticism Romanticii au simțit această poezie profundă a miturilor germanice, și de aceea au părăsit pământul unei iluminări străine de natură și s-au repezit către natura redescoperită pentru a-și găsi acolo idealul vesel Mitologia originală a poporului german, caracterul său interior, s-a manifestat puternic în romantism, astfel încât învățătura romanticilor a recunoscut chiar și cunoașterea naturii vii ca principiu de bază Conform acestui principiu, nu există o natură "moartă" pentru romantism Chiar și o piatră, sau, ca în Novalis ( - І) , o stâncă, dacă mă refer la ea ca "tu", prinde viață, poate chiar da în ecoul ei un răspuns cu totul semnificativ, care prezice viitorul "Poeții sunt acuzați de excesele verbale, recunoscându-și aproape condescendent dreptul la expresii figurative, picturale și, uneori, fără măcar să se deranjeze cu cercetarea, văd cu nesăbuință în visele poetice o capacitate inexplicabilă de a percepe sunete și imagini inaccesibile celorlalți, cu extravaganță încântătoare în felul lor capriciile de a-și crea și recrea realitatea, în timp ce, după părerea mea, poeții suferă doar de o moderație excesivă, abia anticipând magia limbajului poetic, distrandu-se cu vise, parcă Novalis - Friedrich von Hardenberg - ( - ), unul dintre principalii scriitori romantici germani, fondatorul și filozoful romantismului german; avocat de profesie, tot inginer minier Motto-ul său de viață a fost: "Orice început este un act de libertate" ("Jeder Anfang ist ein Akt der Freiheit") Philosophus Teutonicus Jakob Lömg un copil cu bagheta magică a tatălui său în mâini Ei nu își cunosc propria putere și acele lumi de care dispun în mod autocratic Oare muzica nu mișcă cu adevărat pietrele și pădurile de stejari, nu le smerește, iar ei, ca niște făpturi îmblânzite, sunt ascultători de porunci? - Sau nu o înconjoară cele mai frumoase flori pe iubita într-o pregătire fericită să-i servească drept decor? Sau nu de dragul ei se limpezește cerul și se liniștește marea? - Numai în trăsăturile feței, în mișcările corpului, în circulația sângelui, în paloare și înroșire, și nu în toată natura, se manifestă viața spirituală a fiecăreia dintre acele creaturi supranaturale pe care le numim oameni? Sau ciudatul meu interlocutor Utes nu este pe "Tu" cu mine când mă adresez lui? Ce sunt eu, dacă nu un pârâu, când mă las languit peste el și privirea îmi prinde zadarnic jeturile, irezistibile, ca gândurile mele? Regatul plantelor se deschide doar către o inimă senină și fericită, regnul animal - doar către o copilărie fără griji sau primitivitate Nu știu despre pietre sau constelații, dar dacă cineva le înțelege, măreția lui este de netăgăduit Sculpturile, lăsate moștenire de o epocă pierdută, când omenirea a triumfat, strălucesc, pline de un spirit ascuns, strălucitor în înțelegerea unei pietre, atât de integrală încât însuși contemplatorul înțelept, așa cum spune, este îmbrăcat cu o piatră, afectând treptat suflet Te transformi în piatră în fața măreției, astfel încât uimirea noastră este nepotrivită când măreția naturii ne pune stăpânire, iar noi nu știm unde este Nu a înghețat natura ca o piatră când îl vede pe Dumnezeu? Sau îngrozit de întâlnirea cu o persoană? Romantismul se referă adesea la imaginile din piatră și stâncă, care, după el, sunt misterioasa "casă" a vieții osificate și care acționează ca imagini (sau "putere") ale propriei noastre inerții și fosilități, acești însoțitori, conform învățăturile lui Boehme, angoasa spirituală și vestigii "oroarea abisului Novalis descrie această stare de spirit printr-un basm - cel mai potrivit, în opinia sa, mijloc de fantezie Întregul cult al poveștilor romantice nu este, de asemenea, altceva decât renașterea (sau renașterea) gândirii "naturale" mistico-simbolice, suprimată de raționalismul iluminismului Novalis Die Lehrlinge zu Sais Zwei philosophische Roman fragmente, - II Fragment: Natură Elevii în Sais, / //Două fragmente filozofice fragment: Natura Traducere din germană de Vladimir Mikuşevici Vezi mai sus capitolul "Sufletul teogonic al omului", pp - kwan fokin niya Pentru romantism, fantezia și basmele sunt cea mai înaltă formă de creativitate artistică "În basme", spune Novalis, "îmi pot exprima cel mai bine suferința mentală Totul este un basm " Creativitatea lui Boehme însuși a apărut și s-a dezvoltat într-un anumit sens din "limbajul" epocii contemporane a unui război religios dificil și sângeros, care l-a forțat mai întâi să părăsească arena luptei și apoi, dacă este posibil, să încerce să lumineze părțile în război, arătându-le limitele ideilor lor despre adevăratul Dumnezeu De asemenea, "dorul" și "dorul" pentru o viață cu adevărat religioasă l-au trezit pe Boehme, iar două secole mai târziu i-au adus perspectiva mai aproape de romantici În întregul lor mod de gândire, romanticii sunt legați de Boehme Simpla dorință a lui Boehme de a-și dedica viața adevăratei credințe creștine, această fidelitate a lui Boehme față de vocația sa, combinată cu o fantezie de foc, erau deja suficiente pentru a captiva atenția romanticilor Într-un anumit sens, Boehme însuși a fost un romantic, deoarece toate trăsăturile de bază și esențiale ale romantismului se reflectă în el Creștinismul îl respinge doar "în nume", Boehme fuge literalmente de religiozitatea exterioară, doar "istorică" și, nemulțumit cu un singur nume, hotărăște asupra propriei căutări a Dumnezeului în trei, pe care îl găsește în "Natura veșnică", a cărui omnipotentă creativitatea, dorința ei iar și iar de a naște din nou lumea, devine pentru el revelația lui Dumnezeu însuși, care se revelează pretutindeni Iar pentru el, ca mai târziu pentru romantici, cel mai neînsemnat și simplu fenomen al naturii este și un mare miracol, întrucât are aceeași origine divină Este ușor de imaginat de ce romanticii au acceptat atât de viu o astfel de învățătură Același lucru este valabil și pentru înțelegerea de către Boehme a sarcinii sale - de a ghida, mai precis, de a readuce mințile pierdute la adevărata lor Zeitate "naturală" Ca și romanticii, Boehme găsește și Divinitatea peste tot, iar pe această cale ajunge și la personificarea universală a naturii Boehme a simțit puternic și "insuficiența a tot ce este pământesc", iar pentru el firea lui pământească era mai degrabă o povară care interferează cu zborul imaginației Novalis Fragmente, - Povestea vieții mele // Lucrări Novalis, editate și adnotate de Gerhardt Schulz Munchen, p Philosophus Teutonicus Якоб Ьеме niya - atât în viață, cât și în învățătura lui Ca urmare a acestei nemulțumiri "romantice" față de viața pământească, marcată de "firea adamică deteriorată", modul de gândire al lui Boehme - uneori chiar și stilul scrierilor sale - dă naștere unei anumite ironie romantice Este suficient să menționăm dorința lui de a avea un "limbaj angelic" pentru a clarifica intuițiile divine pe care le simte profund și nu pentru a le exprima într-un limbaj uman deteriorat, pe care vrea să-l elibereze de grosolănia lui, dar când vede că acest lucru este imposibil "pentru această lume pe jumătate moartă", trece la ironie De asemenea, se poate aminti îndemnurile sale constante către cititorii săi și chemările de a "da jos capacul aroganței tale" și de a-l urma În același timp, el nu uită niciodată să menționeze nesatisfăcătoarea unei "minți pur pământești" Astfel, se poate spune că, deși ironia lui Boehme nu a fost la fel de rafinată ca cea a romanticilor educați, totuși ea are aceeași sursă ca a lor - este tocmai dorința ("languoarea") de a se exprima într-o formă științifică ("conceptuală") "fierberea" în el "nașterea divină" - cu toată conștientizarea slăbiciunii și insuficienței naturii umane Aceasta include și exaltarea limbii materne germane - mult mai aproape, potrivit lui Boehme, de proto-limba "naturală" și perfectă decât latină Și într-adevăr, germanul său i-a încântat pe cunoscătorii atât de subtili ai limbii precum erau romanticii * În general, în ciuda tuturor diferențelor de educație și epocă, romanticii și Boehme sunt uniți de o dorință comună de a-și elibera sufletul, adevăratul sine de "cătușele pământești" prin fantezie Romanticii au recunoscut cu recunoștință în Boehme precursorul ideologic al întregii lor culturi contemporane și sursa cea mai profundă a ideilor lor Novalis l-a numit odată pe Goethe "Weimar Boehme" dintr-un motiv Natura și Dumnezeu erau scopul cel mai înalt al poeziei romantice; Natura și Dumnezeu au fost, de asemenea, scopul cel mai înalt al misticismului și teosofiei lui Boehme Iar modul în care romanticii au încercat să atingă acest scop a fost atins de ei în același mod - prin Fantezie, Imaginație Ivan Fokin Franz von Baeyer ( - ) Chiar au uitat că noua filozofie a mers la școala vechilor mistici, și anume, Jacob Boehme? F T Fisher Boehme, care a considerat viziunea mistică care i-a fost acordată, care îi permite să pătrundă în Esența tuturor ființelor, ca pe o Revelație Divină specială pregătită pentru el, a exprimat o profeție despre soarta teologiei sale mistice Într-o bună zi, spune el, dacă germanii apreciază puțin Revelația care s-a ridicat prin el și această ploaie va trece pe lângă ei, vor trebui să "repete pentru națiunile străine ceea ce au respins de bunăvoie de la ei înșiși" În viitor, Boehme prezice rolul crescând și universal semnificativ al teologiei sale mistice "la sfârșitul timpurilor", încă de la apropierea "timpului crinilor" (adică timpul descoperirii cunoașterii spirituale în inimile oameni) anunţat de acesta va aduce descoperirea şi înţelegerea scrierilor sale Într-adevăr, prima influență semnificativă a lui Boehme nu a urmat în Germania, ci în Anglia și Țările de Jos, iar redescoperirea lui Boehme în spiritismul secolului al XVII-lea a avut loc sub influența adepților săi englezi, ale căror scrieri în traducere germană au deschis calea către o nouă înțelegerea profesorului lor Baader, Schelling și Hegel au fost probabil principalii reprezentanți ai filosofiei germane a secolului al XIX-lea, care l-au tratat pe Jakob Boehme cu mare evlavie și reverență Cu toate acestea, nu se poate indica influența absolut directă a lui Boehme asupra filozofiei lor Multă vreme, istoricii filozofiei ulterioare nu au luat în seamă deloc faptul că acești mari filozofi ai "conceptelor" ar putea crea hrănindu-se cu o sursă atât de "întunecată" precum este teosofia lui Boehme la prima vedere Cu toate acestea, numeroase studii din secolul al XX-lea mărturisesc influența profundă a lui Boehme asupra formării idealismului german Friedrich Theodor Vischer ( - ) // Citat Citat din: Liitgert, W Die Religion des deutschen Idealismus und ihr Ende bd II Giitersloh, S Boehme a avut cea mai directă influență asupra formării filozofiei lui Baader și Schelling Avand in vedere influenta lui Boehme asupra lui Oetinger si odata cu el asupra intregului pietism protestant al secolului al XVIII-lea, putem spune ca aceasta Philosophus Teutonicus Jakob Böhme * Franz von Baader este unul dintre primii care leagă idealismul german emergent cu doctrina lui Jacob Böhme despre Sofia ca doctrină a "înțelepciunii cerești", în care toate imaginile naturii sunt îmbrățișate, ca într-o oglindă a Divinului, prin care * Creația este îndeplinit Pentru Boehme, căderea lui Lucifer este o catastrofă cosmică, iar însăși creația lumii este "jocul iubirii divine cu ea însăși", chiar dacă în aceasta există "severitate, durere și lucrarea Negativului" * Prin urmare, pentru Boehme, omul ca "creație a lui Dumnezeu" nu este încă finalizat procesul teogonic Prin lupta sa pentru lumină și libertatea sa originară de a decide să fie pentru sau împotriva lui Dumnezeu, prin "groarea" puterii lui Lucifer și tremurând în fața suferinței nesfârșite de "păcat", o imagine mai deplină și mai concretă a omului interior apare Toate aceste idei își găsesc expresia în construcțiile idealismului german, care afirmă că în conștiința umană Dumnezeu este revelat simultan ca Creator al naturii și ca Stăpân al istoriei, iar privirea asupra propriului Sine dezvăluie o privire nu numai asupra esenței lui Dumnezeu, dar și la esența naturii Este interesant că Franz von Baader, care a fost unul dintre primii care a deschis calea pentru înțelegerea învățăturilor lui Boehme în Germania, încercând să-și readucă ideile la teologia și cultura modernă, la prima sa întâlnire șansă cu Boehme, încă tânăr, fără tragere de inimă și cu dezgust total a aruncat cartea lui Boehme în perete Zece ani mai târziu, susține deja numeroase prelegeri despre Jacob Böhm, pregătește publicarea lucrărilor colectate ale lui Böhm, lucrând la note despre filosofia sa, totul pentru a readuce filosofia germană la adevăratele sale surse mistice de viață influența a venit direct din filosofia istoriei a lui Friedrich Oetinger În acest sens, Boehme și Oetinger în "totalul" lor reprezintă în lucrarea lor aproape tot "materialul" ideilor - și parțial chiar conceptelor - folosite în filosofia lui Baader și Schelling O influență indirectă similară a lui Oetinger poate fi afirmată în general despre filosofia lui Hegel Hegel, G W F Phenomenology of Spirit, Sankt Petersburg, P Ivan fokn "Îmi face o adevărată plăcere", îi scrie Baader lui Varnhagen von Ense, "să-i mâni pe nebunii noștri înțelepți din această lume cu acest cizmar " Cu altă ocazie, Baader spune: "Când îl numesc aici pe Philosophus Teutonicus reformatorul științei religioase, anticipez viitorul nu prea îndepărtat și afirm doar că pentru o asemenea reformă pur științifică, scrierile și principiile lui Jacob Boehme vor face un serviciu excelent vreau cel puțin pentru a convinge câteva minți conștiincioase, că tocmai în direcția ideală actuală a filozofiei în Germania, ignorarea în continuare a acestor scrieri poate fi potrivită doar pentru ignoranți " Baader devine în cele din urmă atât de obsedat de Boehme, încât se privește pe sine în lumina așteptărilor lui Boehme cu privire la sfârșitul timpului Timpul teologiei speculative, pe care el însuși o introduce, i se pare a fi împlinirea promisiunii lui Boehme privind viitorul "timpul crinilor" (Lilienzeit) "Fără îndoială, însă, vremea crinilor, despre care vorbește atât de des Boehme în care, după cum spune el, scrierile lui vor fi foarte iubite și dorite, a sosit deja Iar ceea ce spune J Boehme despre necesitatea redescoperirii Magia naturalis (misterul naturii) devine mai ales adevărat la noi " * Alți filozofi ai idealismului german de la începutul secolului al XIX-lea pot fi găsiți cu afirmații similare, mărturisind șocul profund pe care l-a produs descoperirea teologiei mistice O trăsătură esențială a idealismului german al secolului al XIX-lea este că în el se ridică conștiința umană, spiritul, eul ca punct de plecare pentru interpretarea realității După Kant, filosofia germană face un pas din metafizica valorilor transcendentale ​la descoperirea persoanei umane ca punct central al oricărei gândiri și acțiuni Această revoluție "copernicană" a gândirii este urmată de întreaga spiritualitate germană Baader, Franz von Sammtliche Schriften în Bande Leipzig, - bd , S Ibid , Bd , S Там же, Bd S Filosoful teuton Iacov, capitolul cultură Absolutul, considerat în arta, religia și filosofia secolelor anterioare în lumea îndepărtată, se actualizează acum în spiritul uman însuși ca în Sinele gânditor și creator, universal și în același timp inerent fiecărei persoane ca gânditor și spiritual fiind Gândirea este recunoscută ca un act creativ universal în care eu, așa cum ne învață Fichte, pune lumea ca un sistem de valori spirituale După Hegel, Dumnezeu, sau Spiritul absolut, se realizează pe sine în spiritul uman, vine în om la conștiința lui însuși Acest pas semnificativ a fost, fără îndoială, pregătit datorită misticismului german și, mai ales, misticismului și teosofiei lui Jakob Boehme Deja teologia mistică germană medievală a încercat să explice teoretic și cognitiv experiența unității cu Dumnezeu cu ajutorul doctrinei scânteii spirituale Există ceva Necreat în sufletul uman, o "scânteie spirituală", o "tolbă spirituală" (Seelenburg) În această scânteie spirituală are loc un contact al sufletului cu Dumnezeu, aici Dumnezeu Îl naște pe Fiul Său, aici El Se împlinește, aici El apare cu toată plinătatea Ființei Sale, aici El se actualizează pe deplin Jakob Boehme a descris acest eveniment al unității, care are loc în scânteia sufletului, nu numai ca o invazie a Ființei transcendente în sufletul uman, ci și ca o ridicare a omului din propria sa parte - până la punctul în care sa sufletul, ridicat la "Iluminarea Divină", se implică nu numai în Viața interioară a lui Dumnezeu, ci și în "Cauza" Lui - Creația și Mântuirea Astfel, pentru prima dată în istoria gândirii lumii, punctul de plecare pentru înțelegerea realității a fost obținut de la Transcendența Divină - la sufletul uman însuși, la cea mai înaltă "sclipire" a intuiției sale, la actul mental Aici era deja clar indicată poziția idealismului german, care mai târziu a devenit fundamentul întregii culturi germane pentru totdeauna: mintea absolută creatoare de lume se realizează în suflet, care își părăsește astfel ființa specială (particulară) și este "luminată" de lumina înțelepciunii divine (devine "pură") Prin interpretarea acestei experiențe mistice, mistica germană a pregătit în mare măsură integrarea cunoașterii și a cunoașterii, pe care idealismul german a dezvoltat-o apoi în doctrina sa despre sinele creator și mintea creatoare Ivan Fokin puterea gândirii, făcând din aceste noi principii fundamentul unei teorii universale a cunoașterii Astfel, premisele științific-ideologice, filozofice și teologice ale culturii germane a secolului al XIX-lea provin din învățătura creștin-teologică a misticismului german despre "scânteia spirituală" și despre "nașterea divină" a unei persoane, formând forma ideologică și baza teoretică pentru calea ulterioară a dezvoltării sale Pentru a clarifica posibilitatea de a lua în considerare o astfel de interconectare a misticismului german, teozofiei, teologiei, artei și filosofiei, este suficient să cităm o afirmație despre această interconectare a lui Franz von Baader, care se opune ferm părerii comune conform căreia misticismul vizează stingerea Sinelui și "eliberarea" de el: "Când misticii vorbesc despre scufundarea creației în Dumnezeu", spune Baader, "ei înseamnă doar subpunerea egoismului imediat simplu (Selbstheit), căci în această sublimare adevăratul sine ia naștere ca o conexiune cu un eul superior Unitatea " Adică, în uniunea mistică, misticul își pierde "eul rău", sinele limitat, pentru a-și percepe Sinele adevărat, universal, prototipul omului în Dumnezeu "Dumnezeu este imediat potențat în Sine în Divin, de îndată ce Sinele încetează să fie potențat într-o capacitate limitată (Ichheit) " Baader a legat aceste gânduri cu doctrina lui Jacob Boehme despre Sofia, ca doctrina "înțelepciunii cerești", în care toate imaginile naturii sunt îmbrățișate, ca într-o oglindă a Divinului, prin care se realizează Creația Ibid , Bd S Ibid , Bd , S Am menționat deja opinia lui Nikolai Berdyaev (poate cel mai bun expert în textele lui Boehme pe pământ rusesc) că Boehme deține cea mai remarcabilă și prima doctrină a Sofiei din istoria gândirii creștine "Aici i s-a dat o intuiție complet originală", spune Berdyaev - Particularitatea învățăturii lui Boehme despre Sofia este că este, în primul rând, învățătura despre Fecioară, despre feciorie Înțelepciunea divină în om este fecioria sufletului, Fecioara pierdută de om în cădere și strălucind în ceruri Adam, care la început a fost androgin, și-a pierdut Fecioara prin cădere și a dobândit o femeie Eva este un copil al acestei lumi și creat pentru această lume pierderea omului Philosophus Teutonicus Jakob hoeme Toate aceste idei sunt reflectate în învățăturile filozofiei clasice germane despre conștiință În conștiința umană, Dumnezeu este revelat simultan ca creator al naturii și ca stăpân al istoriei O privire asupra propriului Sine dezvăluie o privire nu numai asupra esenței lui Dumnezeu, ci și asupra esenței naturii În prelegerile sale despre istoria filozofiei, Hegel spune următoarele: "Ideea principală a lui Boehme este dorința de a păstra totul în unitate absolută, el vrea să arate unitatea divină absolută și uniunea în Dumnezeu a tuturor contrariilor Universul este, prin urmare, pentru el o singură viață divină și revelația lui Dumnezeu în toate lucrurile, astfel încât, în special, din esența unică a lui Dumnezeu, totalitatea tuturor forțelor și calităților, Fiul se naște veșnic, strălucind în aceste forțe, și unitatea interioară a acestei lumini cu substanța al forțelor este Duhul * Dacă idealismul german caută să înțeleagă în același timp profunzimea spiritului și a naturii și consideră natura ca o revelație a lui Dumnezeu și dacă autocunoașterea Sinelui îmbrățișează în același timp și cunoașterea naturii, atunci nu există nicio îndoială că experiența mistică a pătrunderii contemplației în Ființa tuturor ființelor este un fel de formă inițială a cunoașterii umane a "Ființei" universale În general, fiecare sistem filozofic se bazează pe o atitudine față de realitate, iar fiecare are rădăcini religioase, dacă sunt negate și înlocuite cu "termeni" și "existențiali" pseudo-religioase În secolul al XX-lea, acest lucru s-a arătat clar în exemplul marxismului, mai ales în doctrina sa pseudo-religioasă a "ateismului militant" Prin urmare, putem spune că cultura secolului al XIX-lea, începând cu romanul com a Fecioarei este pierderea paradisului Fecioria unei persoane nu înseamnă izolarea și izolarea naturii masculine de femeie și a femeii de bărbat, ci dimpotrivă (înseamnă) unitatea lor Bărbatul fecioară nu este un bărbat sexual, nu este un bărbat rupt, nici jumătate Atât bărbatul, cât și femeia sunt ființe sexuale, adică jumătate, ființe sfâșiate Asceza și detașarea fiecăreia dintre jumătăți, masculin și feminin, nu este încă totalitate și virginitate, nu este încă întoarcerea Fecioarei pierdute la om - Berdyaev, N A Din schițe despre Jacob Boehme Etude Doctrina Sophiei și Androginului / / Vezi Anexă la Nast, ediția, p - Hegel, G W F Prelegeri despre istoria filozofiei Volumul Sankt Petersburg, S - Ivan Fokin tici și terminând cu filosofia idealismului german, i-a perceput pe reprezentanții misticismului german - Eckhart, Tauler, Suso și, mai ales, Jacob Boehme - drept predecesori * Primul filozof care a acordat o atenție deosebită componentei mistice a teozofiei lui Boehme a fost Franz von Baader Independent de el, deși dintr-o poziție diferită, Fichte și-a prezentat principiul Sinelui absolut În acest fel, Fichte a reînviat inconștient tradiția misticismului german, care, încă de pe vremea maestrului Eckhart, dedusese întregul Univers din sine interior Alături de Fichte în tradiția filozofică, dar mai aproape în sens religios de Baader, se află Schelling, care rezidă inițial în tradiția vie a misticismului creștin, pe care a primit-o din teozofia șvabă a lui Friedrich Oetinger Pentru Schelling, eu nu sunt încă Dumnezeu , "Filosofia Revelației" a sa ( / ) aderă pe deplin la faptele de bază ale revelației creștine și convingerea realității lumii transcendente și, în acest sens, este expresia perfectă a teologiei mistice Ideile mistice speculative ale lui Schelling nu sunt nicăieri despărțite de fundamentele lor religioase, așa cum se poate vedea din scrisoarea sa către George: "Nu am slăbit niciodată importanța trupului", recunoaște Schelling aici, "cum am făcut și încă fac idealismul timpului nostru Nu putem fi mulțumiți de continuarea generală a vieții după moartea celor dragi decedați, căci dorim să le păstrăm întreaga personalitate și nu vrem să pierdem nimic - chiar și cel mai nesemnificativ - de la ei Cât de benefică este aici credința că și cea mai mică parte a naturii noastre este luată și acceptată de Dumnezeu - certitudinea îndumnezeirii întregii omeniri prin Hristos Într-adevăr, dacă această legătură mistică dintre natura divină și cea umană este punctul cel mai înalt în tot creștinismul, atunci convingerea de unitatea reală a lui Dumnezeu și a naturii (în virtutea căreia îi aparține Lui nu numai ca ceva eronat și derivat, ci ca ceva propriu și personal) este adevăratul punct de completare al științei umane Din acest punct, pentru prima dată, Totul ne apare într-o lumină mai înaltă Chiar și moartea, care ne face să ne blestemăm dependența de natură și care, la prima vedere, umple sufletul uman de aproape dezgust față de această forță fără milă, care distruge fără milă chiar și pe Cel Mai Bun și Frumos atunci când legile ei o cer - chiar și moartea, potrivit Philosophus Teutonicus Jacob Hoehme Mult mai contradictoriu decât Schelling este Hegel Și Hegel, de asemenea, în creșterea și educația sa religioasă provine din teozofia șvabă, iar conceptele sale poartă mai ales culoarea acestei tradiții religioase înțeles mai profund, ne deschide ochii asupra acestei Unități a Naturalului și a Divinului Nu putem nega naturii o anumită Atotputernță subordonată; dacă ea nu este Dumnezeu, atunci ea este o specie a altui Dumnezeu căruia îi aparținem, cel puțin în parte a ființei noastre Cum putem fi exclusiv copii ai adevăratului Dumnezeu când nu suntem încă din Trupul și Sângele Lui? Și cum va trezi Dumnezeu, care este exclusiv Duh, un trup care aparține altui Dumnezeu și cum îl va conecta El din nou cu un spirit care aparține exclusiv soiului Său (Geschlecht)? Fără această ultimă speranță, chiar și certitudinea așa-zisei "nemuriri" ar fi doar pe jumătate bucurie amestecată cu durere Certitudinea că a trecut prin moarte, cel care a restabilit primul legătura dintre Natură și Regatul Spiritelor, transformă moartea pentru noi într-un triumf pe care îl întâlnim ca războinic după o victorie încrezătoare Schellings Leben aus seinen Briefen bd II ( - ) Leipzig, anul S Probabil că trebuie remarcat aici că, judecând după influența sa ulterioară asupra dezvoltării filozofiei, Hegel a fost într-un anumit sens o minte "mai puțin" religioasă decât Baader, Schelling și Fichte Centrul de greutate al filozofiei sale a religiei, și mai ales al filosofiei sale a istoriei, se îndepărtează din ce în ce mai mult de la Spiritul absolut (care se luptă spre realizarea lui Sine în om) către om, în a cărui conștiință se află realizarea Spiritului absolut are loc Nu este o coincidență că Feuerbach, în "transformarea" ulterioară a filosofiei religioase hegeliene, a proclamat în cele din urmă singurul obiect al religiei exclusiv oamenilor și a văzut în religie doar autointerpretarea omului, iar în credința în lumea divină transcendentă " mare amăgire a omului, care atribuie în mod fals lui Dumnezeu inventat de el însuși că acela de la bază este el însuși" (vezi Esența creștinismului, , și Religia viitorului, ) Partidul de stânga hegelian (M Stirner, D Strauss, B Bauer, K Marx, F Engels) a dezvoltat apoi aceste gânduri mai departe până la ideea religiei ca "opiu al poporului", ideologic " auto-orbirea", iar din aceasta ideologii ale eului empiric egoist (vezi "Cel și proprietatea lui", , Max Stirner, care a anticipat predica lui Friedrich Nietzsche despre supraom în "Zarathustra", ) și "ateismul științific" " a lui Marx și Engels, apoi a apărut o mișcare împotriva religiei, care și-a lăsat amprenta inclusiv în atmosfera politică și culturală internă modernă post-comunistă a "conștiinței naturale" Desigur, o astfel de "dezvoltare" este doar o denaturare frauduloasă a lui Hegel, concepută pentru persoane semieducate Ivan Fokin Wilhelm Frierich Ibsh ( - ) Abia după , Boehme și adepții săi au început să fie luați în serios de societatea educată Și această percepție este în mare măsură meritul lui Hegel, care, în ciuda tradiției destul de plate de a interpreta filosofia sa ca "panlogism" și "dialectică rațională" (cele notorii "granule raționale ale dialecticii hegeliene" ale lui Engels), în contrast cu, să zicem, Kant, a fost misticism și teosofie foarte apropiate Și Hegel a fost, în culmea gloriei sale, cel care a fost unul dintre primii care l-au recunoscut și apreciat în mod deschis pe Boehme, numindu-l "cel mai profund dintre toți filozofii " * În prefața primului volum al Encyclopedia of the Philosophical Sciences ( ) , Hegel își fundamentează pe scurt atitudinea față de Jakob Boehme dintr-o perspectivă istorico-filozofică El atrage atenția în primul rând asupra profunzimii germane, a caracterului religios protestant și a originalității limbajului "științific" al lui Boehme: Mintea puternică a lui Boehme a fost numită pe bună dreptate philosophus teutonicus În parte, Boehme a extins însuși conținutul religiei la o idee universală, a descoperit în ea cele mai înalte probleme ale minții și a căutat să cuprindă în ea spiritul și natura în anumite sfere și formațiuni ale lor, punând ideea că spiritul uman și toate lucrurile sunt create după chipul și asemănarea lui Dumnezeu - este de la sine înțeles, Dumnezeul triunic - și scopul vieții și al existenței este doar acela de a pierde diletanții înclinați către opinia bolșevică oficial acceptată, evidentă pentru orice persoană cu gândire imparțială Cu toate acestea, însuși faptul că Hegel ar putea fi deja înțeles greșit de unii dintre "discipolii și adepții" săi foarte talentați, arată totuși că filosofia sa speculativă era evident atât de îndepărtată de experiența religioasă practică și de viața religioasă autentică, încât acești studenți puteau sugera în ea astfel de lucruri o interpretare În secolul al XIX-lea, Hegel, la fel ca Kant, a fost în general considerat drept un filozof predominant protestant, deși în ambele cazuri, desigur, sunt implicate tipuri foarte diferite de protestantism Baader, Franz von Samtliche Schriften în Bande Leipzig, - bd XIII, S Aceasta este o lucrare compilată de Hegel în ca "compendiu", adică manual pentru elevi, este foarte important pentru înțelegerea Prelegerilor de Istoria Filosofiei citit de Hegel la Universitatea din Berlin în - Philosophus Teutonicus Jakob hoeme chipul lui Dumnezeu, sufletul a revenit din nou la izvorul inițial În parte, dimpotrivă, a folosit formele lucrurilor naturale (sulf, salpetru etc , astringente, amar etc ), forțându-le cu forța să servească la exprimarea formelor spiritului și gândirii " Hegel înțelege Reforma din secolul al XVI-lea ca un mare punct de cotitură în istoria religioasă și culturală occidentală În Evul Mediu, spune el, Dumnezeu și lumea, această lume și cealaltă lume păreau a fi separate, iar dacă o persoană dorea să fie mântuită, atunci avea nevoie de un intermediar Acest intermediar a acționat în Evul Mediu în persoana Bisericii și a ierarhiei sale de cler în frunte cu Papa Este de la sine înțeles că mântuirea oricărui laic necesita supunere și "ascultare" completă față de întregul sistem romano-catolic de dogme și ritualuri - și mai presus de toate, a necesitat o recunoaștere nelimitată a "infailibilității" preasfântului părinte de pe tron de St Petru Descriind evlavia medievală, Hegel vorbește despre "bifurcație nesfârșită și disciplină rigidă" Reforma aduce schimbare Omul nu mai are nevoie de nici un intermediar extern, căci Dumnezeu nu mai apare ca un stăpân de altă lume, ci îl întâlnește direct pe om Acum se recunoaște, spune Hegel, că religiosul este prezent "în spiritul omului, că întregul proces de mântuire trebuie să fie încheiat în spiritul uman, că mântuirea omului este propria sa lucrare" Hegel se referă aici la doctrina luterană a justificării numai prin credință - celebra propoziție sola fide a lui Martin Luther? Totuși, ceea ce Hegel descrie aici este mai degrabă calea misticismului german, deja descrisă în unele lucrări pre-reforme ale maestrului Eckhart ( - ), Heinrich Suso ( - ), Johannes Tauler ( - ), Kaspar Schwenkfeld ( - ) și alții Se pare că Hegel a privit Reforma în același mod ca și Schwenkfeld, adică pur spiritual, "spiritualistic" Toate formele externe de religie Hegel, G W F Enciclopedia științelor filozofice în trei volume Volumul Știința logicii M , S Hegel, G W F Prelegeri despre istoria filozofiei T SPb , S Martin Luther Despre libertatea unui creștin Ufa: ed "ARC", S - Ivan Fokin lucrurile scad, doar spiritul contează (sau, după cum spune Hegel, conștiința) Împreună cu conștiința, "se presupune că există acel loc în sufletul unei persoane de care depinde totul și în care o persoană este singură cu sine și cu Dumnezeu; numai Dumnezeu îl are ca pe Sine, iar în conștiință este acasă cu el însuși Hegel înțelege istoria lumii ca un proces în care omul devine treptat liber Odată cu Reforma, s-a atins cel mai înalt stadiu al libertății, pentru că omul nu mai are nevoie de ajutor din afară pentru a obține fericirea, ci îl cunoaște pe Dumnezeu în sine Toată heteronomia a încetat "Numai cu Luther a început libertatea spiritului în miezul ei " Și a trebuit să păstreze această formă pentru a rămâne în acest nucleu Desfășurarea acestei libertăți și înțelegerea ei contemplativă este deja o chestiune de mai târziu, la fel cum odată însuși învățătura creștină a apărut abia mai târziu în persoana Bisericii și a învățăturii ei Aici Hegel distinge între începutul adevăratei libertăți și dezvoltarea ei Ceea ce Luther știe numai în spirit și credință mai târziu ar trebui să fie încă înțeles și teoretic implementat Timpul de imediată este urmat de perioada medierii spirituale Hegel amintește de Biserica antică așa cum a existat în primele secole până când cunoașterea lui Dumnezeu a lui Isus și a apostolilor a fost înțeleasă prin gândire și tradusă în forma teologiei dogmatice În același timp, Hegel crede că nu sunt ortodocși, ci mistici, teosofi și filozofi protestanți care corespund "părinților" Bisericii, pentru că ei dezvoltă în continuare credința vitală a lui Luther și o transformă în cunoaștere clară și în cele din urmă în formă de filozofie științifică Jakob Boehme este o piatră de hotar foarte importantă pe această cale Nu întâmplător Hegel notează în Boehme ca o trăsătură esențială a filozofiei sale principiul protestant - de a crede întreaga lume intelectuală în propriul suflet și din conștiința de sine a cuiva să înțeleagă și să simtă tot ceea ce de obicei apare exterior și de altă lume Într-adevăr, privind înapoi la calea lui Boehme, putem fi pe deplin de acord Hegel, G W F Prelegeri despre istoria filozofiei T Sankt Petersburg, S Ibid S Philosophus Teutonicus Jacob Wieme se ocupă de interpretarea lui Hegel Căci Boehme caută cu adevărat tot ceea ce învață să deducă (deduce) din sufletul său (cum a încercat mai târziu să facă Fichte în formă logică din principiul Sinelui absolut) și să cunoască întreaga lume, atât pământească, cât și divină, în propria sa suflet, în propriul meu eu Hegel numește acest comportament protestant și în același timp cu adevărat german Nu întâmplător Luther a tradus Biblia în germană, pentru credință, adică libertatea subiectivă, în forma în care această libertate s-a manifestat odată cu Reforma, se putea exprima cel mai bine în limba maternă Aici ne putem aminti din nou de doctrina lui Boehme a "limbajului natural" Aici este important de remarcat faptul că Hegel, evident, nu înseamnă limba maternă în general, ci germană, căci după Hegel, limba germană este cea mai potrivită atât pentru teologie, cât și pentru filozofie În spatele acestei teze despre cea mai bună aplicabilitate a limbii germane în materie de teologie și filozofie se află o anumită filozofie a istoriei Hegel crede că dezvoltarea spiritului mondial începe în Orient și se termină în Occident Această dezvoltare începe din Asia, trecând prin Orientul Mijlociu, Grecia și Roma - până la țările și popoarele germanice, terminând în Germania Prin urmare, după Hegel, de la Reforma, spiritul lumii gândește într-un anumit sens în limba germană Și dacă ne amintim că, după Hegel, împreună cu Böhme în Germania, pentru prima dată, filosofia capătă un caracter propriu (german), că "Jakob Böhme este primul filozof german", iar "conținutul filosofării sale este cu adevărat germană" , apoi în felul acesta Hegel ajunge în mod firesc la concluzia că odată cu "philosophus teutonicus" începe ultima epocă a istoriei mondiale a spiritului "Vine" înseamnă că, alături de Boehme, nu trebuie să ne așteptăm nici la finalizarea lui, pentru că în multe privințe (și Hegel subliniază acest lucru) gândirea lui Boehme este încă prea imperfectă și insuficientă * Înainte de a începe să criticăm atitudinea hegeliană față de Boehme, pare necesar să subliniem o trăsătură a interpretării sale a filozofiei lui Boehme Pentru a face acest lucru, să stabilim încă o dată pe scurt principalele repere în dezvoltarea învăţăturii lui Boehme Hegel, G V F Prelegeri despre istoria filozofiei în volume T Sankt Petersburg, S kwan fokin Dumnezeu, care apare la început în Boehme într-o relație inseparabilă cu natura, în principal în prima lucrare a lui Boehme din , în Aurora, este mai târziu definit de el ca din ce în ce mai transcendent în raport cu natura În același timp, limbajul lui Boehme în sine se schimbă, care își pierde, cel puțin parțial, caracterul tensionat și se apropie mai mult de forma științifică a "conceptului" Hegel nu pare să observe această schimbare în limbajul și gândirea lui Boehme El interpretează toată opera lui Boehme în așa fel ca și cum s-ar putea vorbi despre el numai după ce a făcut cunoștință cu prima sa lucrare În capitolul despre Boehme, Hegel, oferind o scurtă privire de ansamblu asupra vieții sale, subliniind rădăcinile profunde ale lui Boehme în luteranism, evaluează punctele de vedere ale lui Boehme după cum urmează: Ideea generală a lui Boehme se dovedește a fi, pe de o parte, profundă și fundamentală, dar, pe de altă parte, ca toată nevoia sa de desfășurare a contemplațiilor sale divine asupra universului să se distingă prin certitudine, distincții clare, cu toate eforturi încăpățânate pentru a obține o asemenea certitudine, tot nu a ajuns la claritate și ordine Nu există nicio legătură sistematică în diviziunile sale, în ele domnește cea mai mare confuzie O evaluare similară, subliniind dualitatea poziției lui Boehme, se găsește în toate judecățile principale ale lui Hegel despre Boehme Pe de o parte, Hegel laudă tot timpul în ea contemplarea profundă înțeleasă speculativ a ideii; Boehme este recunoscut ca o gândire speculativă, care însă, după Hegel, nu găsește în el o formă adecvată, proporțională Potrivit lui Hegel, numai gândirea este capabilă să exprime adevărata Unitate, incapacitatea de a o exprima nu îi permite lui Boehme să realizeze o "conexiune sistematică" "Citind lucrările sale", notează Hegel, "avem un sentiment ciudat și trebuie să fii bine inițiat în ideile sale pentru a găsi Adevărul în acest mod extrem de confuz de prezentare" Hegel, G W F Prelegeri despre istoria filozofiei Volumul Sankt Petersburg, S Ibid S Philosophus Teutonicus Jakob Röhme Hegel însuși încearcă să pătrundă în filosofia încă neexplorată a "cizmarului needucat" pentru a fi "inițiat în ideile sale" și, în ciuda modului "haotic" al expunerii lui Böhm, pentru a-și prezenta filosofia în ansamblu "Acest suflet negru, adânc german, care gândește cel mai intim cel mai interior, de fapt, manifestă o putere extraordinară, o abilitate uimitoare de a aplica realitatea ca concept Dar, din moment ce Boehme nu are un concept și se dovedește a fi atât de înapoiat în cultura gândirii, acest efort al său apare ca o luptă teribilă, dureroasă a sufletului și a conștiinței sale cu limbajul, iar conținutul acestei lupte este cea mai profundă idee despre Dumnezeu, străduindu-se să fuzioneze împreună, să conecteze unul cu celălalt contrariile absolute În fața noastră este un neobișnuit de sălbatic și dur tensiunea Interiorului, făcând un efort de a uni împreună ceea ce în forma sa este atât de departe unul de celălalt În spiritul său puternic, Boehme aduce laolaltă aceste opuse și, prin urmare, descompune toate semnificațiile lor [izolate] "Așa cum Prospero din The Tempest a lui Shakespeare îl amenință pe Ariel că va despica stejarul noduri și îl va interzice în el timp de de ani, tot așa marele spirit al lui Boehme este închis în stejarul dur și noduri al senzualității, în împletirea dură și nodură de idei și el nu poate ajunge la o prezentare liberă a ideii " Hegel intră în detaliu în considerarea principalelor gânduri ale lui Boehme, analizând în principal prima lucrare a lui Boehme, Aurora sau Dawn în Ascens ( ) Hegel vede ideea principală a lui Jacob Boehme în dorința sa de a păstra totul în Unitate absolută, pentru că, așa cum subliniază Hegel: "Boehme vrea să arate Unitatea divină absolută și uniunea în Dumnezeu a tuturor contrariilor Singurul său gând, trecând prin toate lucrările sale, este în general să cuprindă trinitatea divină în toate și toate lucrurile ca dezvăluirea și întruparea ei " Ibid S Ibid P Asemenea lui Hegel, interpreții moderni ai operei lui Boehme se confruntă cu dificultatea de a înțelege textele sale Pentru o citire adecvată a acestora, a fost alcătuit un "lexicon" al conceptelor boehmiene (Grunsky, N Jacob Boehme Stuttgart, S - ), deoarece majoritatea au astăzi un cu totul alt sens, ceea ce o face aproape imposibil de înțeles textele gânditorului Hegel, G W F Prelegeri despre istoria filozofiei în volume Volumul Sankt Petersburg, S Ivan Fokin Spre deosebire de romantici, Boehme, după Hegel, este infinit mai înalt decât abstracția "ființei superioare" Chiar și în cel mai abstract Început al lui Dumnezeu în trei, spune Hegel, în Dumnezeu Tatăl, în primul principiu, conform pentru Boehme, toate forțele, calitățile sunt deja prezente, deși nu sunt încă diferențiate Cu toate acestea, în Dumnezeu însuși există deja întuneric În general, Dumnezeu, potrivit lui Boehme, este o contradicție eternă (Contrarium) între întuneric și lumină "Dumnezeu este totul, El este întuneric și lumină, iubire și mânie, foc și lumină Dar El este numit "un singur Dumnezeu" numai în lumina Iubirii Sale Există o eternă contradicție (Contrarium) între întuneric și lumină, unul nu îl îmbrățișează pe celălalt, unul nu este celălalt, și totuși există o singură ființă, care se distinge prin chin (Qual) și, de asemenea, prin voință - dar totuşi o Fiinţă inseparabilă " Aceasta înseamnă că principiul conceptului lui Boehme este absolut vital Făina (Qual), subliniază Hegel, este o despicare internă și, în același timp, ceva simplu Din cuvântul Qual, Böhme mai produce Quellen (a curge, a emana) Acesta este un bun joc de cuvinte, pentru chin, această negativitate continuă, se dezvoltă în vitalitate, activitate; la fel găsește o legătură între acest cuvânt și Qualităt (calitatea), pe care îl transformă în Quallităt (chin) Astfel, Hegel conchide: "Identitatea absolută a diferențelor este destul de evidentă în el " Hegel nu se uită mai atent la aceste calități (sau la cele "spirite imprecise"), deoarece expunerea lui Boehme, în cuvintele sale, este "obscură și confuză" Deși, în același timp, Hegel observă că modul dinamic de gândire propus de Boehme, care înțelege "calitățile" ca principii conducătoare, corespunde trinității atotpenetratoare a propriei sale teologii, a cărei dialectica se opune oricărei ordini treptate a ființei Căci nu există nicio îndoială că ambii gânditori au atașat re- Ibid S Ibid S Despre renunțarea adevărată, Cap II, § - // Jacob Boehme Christo-sophia, sau Calea către Hristos, / Cartea a IV-a Traducere din germană de Alexander Labzin SPb , Hegel, G W F Prelegeri despre istoria filozofiei în volume T SPb , S Philosophus Teutonicus Jakob Vöhme sensul zdrobitor al triplicității, "pătrunzând" întreaga realitate a ființei, esenței și conceptului) Hegel se opune în mod constant înțelegerii abstracte a lui Dumnezeu (ca fiind de cealaltă parte a gândirii și a rațiunii) cu înțelegerea sa în filosofia lui Jacob Boehme "Adevărat, felul în care este reprezentat, modul lui de a gândi, este în cea mai mare parte fantastic și sălbatic; nu s-a ridicat la o formă pură de gândire, dar profunzimea predominantă a fierberii și a luptei sale a fost să recunoască în toate și pretutindeni Treimea, care trebuie să se nască și în inima omului * Boehme înțelege și exprimă adevăratul - și, prin urmare, Absolutul în același timp - nu ca o substanță, ci ca o substanță-sine Ființa pentru Boehme este ființa subiectului autogenerator, a cărui mișcare (fără a renunța niciodată la Întreg) o însoțește cu conceptele sale fluide; mai mult, abstractitatea inerentă și necesară inerentă fiecărui concept constă în faptul că un astfel de concept nu reflectă pur și simplu - ceea ce este imposibil - mișcarea cumulativă a întregului lucru, ci de fiecare dată când reflectă, parcă, doar proiecția sa de-a lungul o anumită axă de perspectivă Această fluiditate a gândirii unește atât gânditorii, cât și pune în fața cititorilor lucrărilor lor cerințe similare de mobilitate dinamică a gândirii În același timp, este important să subliniem încă o dată că atât pentru Hegel, cât și pentru Boehme, punctul de plecare, care a determinat dezvoltarea ulterioară a gândirii lor, a fost doctrina creștină a Treimii Hegel era clar conștient de originalitatea gândirii și limbajului lui Jacob Boehme, ceea ce face lucrările sale extraordinar de greu de înțeles Cu toate acestea, Hegel îl consideră predecesorul său și caută să-și arate filosofia nu numai ca dezvoltare și completare a gândurilor de bază ale lui Boehme, ci și că în sistemul său filozofic (hegelian) ele și-au găsit dezvoltarea și completarea ulterioară Prin urmare, este destul de dificil să vorbim despre asta În ceea ce privește Hegel, acest lucru devine imediat clar chiar și pentru un student în anul III al Facultății de Filosofie Este suficient să-i deschideți "Știința Lugicii" ( - ) pentru a vă asigura că principala lucrare filosofică a lui Hegel corespunde pe deplin cu filozofia Treimii Divine a lui Jacob Boehme Prelegeri despre filosofia religiei//Hegel, G W F filosofia religiei în volume Volumul M , S kwan fokin diferențe dintre cei doi gânditori, mai ales dacă nu ținem cont de natura simpatică a gândirii hegeliene Potrivit lui Hegel, Boehme, expunând ideile sale, folosește realitatea (adică "calitățile senzoriale", care "nu păstrează sensul senzual propriu pentru el", deoarece le folosește ca definiții mentale) ca concept Pe baza acestei înțelegeri, se poate susține că principala dificultate în luarea în considerare a învățăturilor lui Boehme pentru Hegel a constat nu atât în filosofia lui Boehme convenabilă cu Hegel însuși, cât mai degrabă în misticismul lui Boehme și în teozofia lui Boehme La urma urmei, Boehme, mai ales în lucrările sale timpurii, caută să-L cunoască pe Dumnezeu "în toate" și de aceea "folosește" realitatea ca concept: vorbind despre "foc", "lumină", "sare", "aer" sau "sunet" ", dă el că aceste cuvinte au și un sens conceptual care transcende sensul lor natural imediat Cu toate acestea, în ciuda obscurității limbajului lui Boehme, Hegel este uimit de "puterea barbară extraordinară" care este inerentă gândirii lui Boehme, care se străduiește într-o tensiune incredibilă a spiritului să se elibereze de "realitatea senzuală" care îi leagă gândirea Că nu reușește întotdeauna devine mai clar în doctrina sa despre calități Hegel vorbește frumos despre această învățătură, numind făina (Qual) "negativitate senzorială conștientă de sine" Hegel este fascinat și de minunatul joc de cuvinte al lui Boehme, care derivă din cuvântul făină (Qual) sursa cuvântului (Quellen) Evident, aceste gânduri ale lui Boehme corespund spiritului propriei filozofii a lui Hegel, care se bazează pe negativitatea ca principiu al vieții Desigur, pentru Hegel, ca și pentru Boehme, nu a fost suficient doar să vedem principiul contrariilor în orice, fără a încerca să obținem o înțelegere a unității lor, adică fără să-i aducă la împăcare Acesta este tocmai principalul dezavantaj - și în același timp diferența față de Hegel - al învățăturilor lui Jacob Boehme Hegel susține că momentele gândirii lui Boehme în ansamblu se destramă în imagini și idei spirituale speciale, în special momentele cele mai înalte - bine și rău (sau "Dumnezeu și diavolul") Boehme nu ajunge la unitate, pentru că el cuprinde aceste momente separate nu conceptual, ci doar figurat-mitologic, iar printre toate imaginile pe care le prezintă, aflate în continuă luptă, este aproape imposibil să ne gândim la vreun fel de unitate și reconciliere Prin urmare, Boehme, după Hegel, fiind în captivitate a religioșilor Philosophus Teutonicus Jakob Vöhme idei, nu atinge claritatea și unitatea unui sistem pur filosofic Cu toate acestea, Hegel (și împreună cu el majoritatea cercetătorilor care își bazează judecata pe baza judecăților sale despre Boehme în prelegerile despre istoria filozofiei) consideră că, într-un anumit sens, Boehme gândește exclusiv în cadrul Aurorei - atât literal, cât și la figurat Zorii - Buna Vestire - filozofie nouă Potrivit lui Hegel, "Ziua" acestei filozofii, care ar trebui să-și aducă desăvârșirea, nu a venit niciodată pentru Boehme însuși Astfel, conform înțelegerii lui Hegel, diferența dintre filosofia sa și învățătura lui Boehme este mai degrabă temporară Dacă Boehme este constrâns să răspundă la aceste din urmă întrebări destul de prezumtiv din punct de vedere eshatologic, atunci Hegel se consideră deja în posesia unei cunoștințe perfecte, din moment ce "timpul înfloririi crinilor" și "timpul sfârșitului", despre care Boehme nu putea decât să ghicească , sosise deja pentru Hegel De aceea sistemul hegelian pretinde claritate și ordine, atât a întregului, cât și a părților sale, îmbrățișând toate sistemele anterioare Hegel dezvoltă constant gândirea lui Boehme mai departe decât el însuși și vede sistemul său ca fiind conștiința de sine filozofică a "sfârșitului timpului" Probabil că Schelling, Baader și studenții lor, care și-au bazat sistemele pe ideile lui Jacob Boehme, au avut parțial dreptate în a susține că, dacă raționezi constant în stilul lui Hegel, atunci în cele din urmă poți ajunge la un sistem exclusiv logic, care nu corespunde cu nicio realitate Cu toate acestea, ei nu se îndoiesc că cunoașterea poate fi completă și perfectă numai atunci când Dumnezeu completează istoria Interpretarea hegeliană a lui Boehme a vizat în principal "speculări", adică gândirea pur logică, care constituie caracterul de bază al sistemului filozofic al lui Hegel însuși Pornind de la acest personaj, Hegel nu a atins destul de consecvent momentul mistico-teosofic propriu-zis, care, alături de cel "logic", este mereu prezent la Boehme Pentru a determina relația dintre misticism și speculația teoretico-filosofică a lui Boehme (ceea ce Hegel numește "speculație"), Hegel menționează doar pe scurt scrierile de mai târziu ale lui Boehme și nu recunoaște în ele niciun moment cheie pentru înțelegerea întregii sale opere Abia la finalul expunerii sale Hegel menționează "caracterul său evlavios", "calea spirituală", care se simte în operele lui Boehme Ivan Fokin Adevărat, în același timp, Hegel adaugă încă foarte semnificativ: "Toate acestea sunt extrem de profunde și interne; iar dacă cineva este familiarizat cu formele gândirii sale, se poate descoperi această profunzime Fraifich Wil&Helm Nchef Schellin ( - ) Filosofia lui Schelling poate fi împărțită aproximativ în mai multe perioade Deși diferența dintre aceste perioade nu trebuie să fie prea exagerată în raport cu influența lui Boehme (și aici vorbim în principal despre această influență), întrucât în toate perioadele filosofării sale Schelling a fost influențat de tradiția pietismului luteran (șvab) Dacă luăm în considerare întreaga filozofie în această privință Schelling, atunci, poate, se poate spune că diferitele perioade ale operei sale se manifestă în conformitate cu direcțiile pe care sistemul său le ia pe o sursă relativ veche și fructuoasă, împroșcând apă vie doar din "materialul" ideilor lui Boehme și Oetinger Deja prima perioadă independentă a operei lui Schelling, care a constat în filosofia sa naturală, nu poate fi înțeleasă decât în raport cu întemeierea ei în pansophia Aici Schelling se abate deja puternic de la Kant și de la filosofia iluminismului Chiar și un filosof ca Fichte, care în general este, de asemenea, indirect legat de mistica germană, consideră că este nejustificat și chiar "fără sens" să dezvolte o filozofie a naturii împreună cu filosofia Sinelui (idealismul transcendental), pe care Schelling a adoptat-o de la el la chiar începutul lucrării sale Desigur, aici se poate pune întrebarea cu privire la dezacordul fundamental inițial dintre Schelling și marii săi predecesori Kant și Fichte, și anume: în ce măsură Schelling a stăpânit critica kantiano-fichteană a cunoașterii la acea vreme În orice caz, în cele două lucrări natural-filosofice ale sale din prima perioadă - în "Idei despre filosofia naturii" ( ) și în tratatul "Despre sufletul lumii" ( ) - vorbește mai degrabă dintr-un mod pansofic Punct de vedere El consideră aici materia, elementele, electricitatea, magnetismul Hegel, G W F Prelegeri despre istoria filozofiei în volume Volumul Sankt Petersburg, S Sehneider, R Scheiling und Hegels schwâbische Geistesahnen Wurzburg, S Philosophus Teutonicus Jakob Boehme etc , încercând să schițeze o "filozofie a chimiei" și "fizica speculativă" Totuși, este important pentru noi să remarcăm aici că Schelling nu discută aici subiecte legate de condițiile și limitele cunoașterii umane - adică acele subiecte care au devenit relevante în filosofie încă de pe vremea lui Descartes și mai ales a lui Kant Se poate spune că Schelling se afla în acest moment - și, într-un anumit sens, și mai târziu - în stadiul precritic al gândirii filosofice, fiind în același timp antipodul acelei "rațiuni iluministe", a cărei discurs discursiv unilateral gândirea a fost criticată de Kant Aici devine deosebit de clar cât de puternic a fost conectat Schelling cu vechile învățături teosofice, în mare parte non-academice, înrădăcinate în învățăturile lui Boehme și Oetinger Un pas suplimentar în opera lui Schelling este filosofia sa, expusă în Sistemul idealismului transcendental ( ) și mai ales în Prelegerile sale despre metoda educației universitare ( ) Pentru a clarifica legătura dintre filosofia lui Schelling și învățătura lui Boehme, este suficient să punctăm la conceptul de Dumnezeu, care apare aici Astfel, Schelling-"Bruno" spune: "Istoria ca întreg este o revelație progresivă, care se desfășoară treptat, a Absolutului " Această idee se regăsește deja la Friedrich Christoph Oetinger ( - ), care, în Epoca de Aur (Die Gilldine Zeii, ), corelează ideea lui Dumnezeu cu istoria și transformă pentru prima dată teosofia într-o filozofie a istorie * Începând cu , influența teosofică asupra lui Schelling a crescut S-a menționat deja că romanticii l-au redescoperit pe Boehme pentru întreaga cultură germană Cu toate acestea, cu excepția lui Baader, nimeni din Germania la acea vreme nu a investigat științific învățăturile lui Boehme Prin urmare, deși Schelling era, desigur, familiarizat cu învățăturile și scrierile romanticilor despre Boehm, cu toate acestea, el însuși, evident, l-a testat Ibid S ~ Bruno, sau Despre începutul divin și natural al lucrurilor, // Schelling, F W J Lucrări în volume Volumul M , S Ivan f min influența filozofiei sale pentru prima dată nu prin romantici, ci tocmai prin Olinger În , Schelling s-a mutat la München și l-a cunoscut aici pe Franz Baader și cercul său de prieteni Ca urmare a acestei cunoștințe, în , au apărut "Studii filozofice asupra esenței libertății umane" Cu această lucrare începe așa-numita perioadă "târzie" a operei filozofice a lui Schelling *** Datorită cunoștinței sale cu filosofia lui Jacob Boehme, Schelling a ajuns cu adevărat la întrebările filosofice de bază ale religiei - la problema libertății umane și la problema originii răului Datorită acestui fapt, sistemul său a fost mult aprofundat și, în același timp, înțelegerea sa despre prima Fundație (Urgrund) a tuturor lucrurilor s-a schimbat "Indiferența" sau "identitatea" a încetat deja să fie considerată pentru el ultima și cea mai profundă definiție a Primului Principiu universal "Pentru a explica răul, nimic nu ne este dat, cu excepția ambelor principii conținute în Dumnezeu Dumnezeu ca spirit (legătura eternă a ambelor principii) este iubirea cea mai pură, dar în dragoste nu poate exista voință de rău; nici nu poate fi la începutul ideal Dar Dumnezeu însuși are nevoie și de o anumită bază pentru existența sa (dar numai acesta din urmă nu este în afara Lui, ci în El) și are o natură în sine, care, deși aparține esenței lui Dumnezeu, este totuși diferită de El"? Adevărat, vorbind despre conceptul de "Abisu" (Ungrund), care nu este susceptibil de traducere directă și imediată în rusă, * Există și dovezi biografice în acest sens În , tatăl lui Schelling a devenit rector al parohiei din Murrhardt și, astfel, succesorul funcției deținute cu câțiva ani mai devreme de Oetinger, care a slujit acolo timp de ani până la moartea sa în Unele dintre rudele lui Schelling au avut relații cu Oetinger chiar și în timpul vieții sale, și chiar Schelling însuși o dată în corespondența sa cere să-i trimită lucrările lui Oetinger și adaugă: "Se apropie vremea când o mare parte din ceea ce Oetinger a înțeles de multă vreme în mod independent pentru el însuși va fi înțeles într-un mod mai general, mai viu și cu siguranță" - Plitt, GL Aus Schellngs Leben Leipzig, S ' Despre esența libertății umane, / / Ibid , p Nikolai Berdyaev a preferat simpla repetare fonetică a lui Ungrund traducerii cuvântului Ungrund (vezi Anexa acestei ediții), a Philosophus Teutonicus Jakob Behme Schelling îl menționează cu greu pe Jakob Boehme aici, referindu-se doar întâmplător la Teozofie ca la ceva demn de încrederea noastră științifică În Dumnezeu, conform acestei perioade "târzii" ("boehmian-teosofice") a filozofiei lui Schelling, are loc un etern proces teogonic Acest proces teogonic are loc în timp în Revelația Sa și, în același timp, independent de acesta Corespunzător acestei definiții temporale a Revelației, apare o distincție în Divinitatea însăși Potrivit lui Schelling, această Savariabilitate a Zeității (după Boehme, Eterna Contradicție, ewîges Kontrarium) trebuie reconciliată, momentele-calități opuse și "ostile" unite în procesul teogonic însuși De aceea Schelling vorbește despre diverse "perioade ale Revelației Divine", urmând evident gândul "răposatului" Boehme despre diferitele stări ale "Vieții Divine", care trebuie să aibă un Început etern (Prinzip) și un Scop etern Pe baza acestei înțelegeri a "fierberii intra-divine", Schelling spune: ) despre original, i e înainte de orice Revelație, starea Divinului, înainte de apariția oricărei opoziții în El; ) în continuare, după Schelling, vine starea Lui intermediară - starea de "revelație emergentă"; perioada contrariilor ) În cele din urmă, vine Revelația perfectă sau absolută, ca stare perfectă prezentă a Divinității (care ar putea fi desemnată gramatical ca plusquamperfectum); când "Dumnezeu este totul în toate" Conform acestor perioade ale procesului teogonic, stările Vieții Divine se disting ca: Indiferență, Identitate, Abis (Ungrund, adică "Fundarea Necondiționată"), Spirit și Personalitate absolută (Iubire) "După tot ce s-a spus, ne rămâne întrebarea: Va exista vreodată un sfârșit al răului și cum? Are creația un scop ultim și, dacă da, de ce nu este atins direct, de ce perfectul nu s-a materializat în realitate chiar de la început? Nu există alt răspuns la aceasta decât cel dat deja: "Pentru că Dumnezeu nu este numai ființă, ci viață Să spunem, Nikolai Lossky a tradus Ungrund cu expresia "fundație infinită" Ivan f KUH Fiecare viață este condamnată la propriul său lot special și este supusă suferinței și devenirii Prin urmare, Dumnezeu s-a supus voluntar devenirii chiar și în momentul în care a separat prima dată lumea luminii și lumea întunericului pentru a deveni personal Ființa se percepe pe sine doar în devenire În ființă, este adevărat, nu există devenire; dimpotrivă, fiinţa însăşi este pusă în devenire - ca eternitate; dar în realizarea prin opoziţie există neapărat o devenire Fără conceptul unui Dumnezeu care suferă de suferința umană, un concept comun tuturor misterelor și religiilor spirituale ale antichității, întreaga istorie rămâne de neînțeles; iar Scriptura distinge între perioadele revelației și în viitorul îndepărtat sugerează un timp în care Dumnezeu va fi All in All (Alles in Aliem), adică când El este împlinit în plinătatea Sa Prima perioadă a creației, așa cum am arătat mai devreme, este nașterea luminii Lumina, sau principiul ideal, este, ca opus etern al principiului întunecat, Cuvântul creator, răscumpărând viața ascunsă în bază de a fi în inexistență, ridicând-o din starea de potență la starea de actualitate Duhul se ridică deasupra Cuvântului; spiritul este prima esență, conectând lumea întunericului și lumea luminii și subordonându-și ambele principii pentru a fi realizat și a fi personal Dar baza reacţionează împotriva acestei unităţi, afirmând dualitatea originară; această reacție a bazei duce însă doar la o ascuțire internă a contrariului și la separarea definitivă a binelui de rău Voința bazei trebuie să-și păstreze libertatea până când totul se împlinește și devine valabil Dacă voința bazei s-ar fi supus mai înainte unității, binele și răul ar fi rămas latente în ea Dar binele trebuie să se ridice din întuneric la realitate pentru a trăi într-o unitate veșnică cu Dumnezeu; dar răul trebuie separat de bine pentru a fi aruncat pentru totdeauna în inexistenţă Căci scopul ultim al creației este de a face ca ceea ce nu există pentru el însuși să fie, ridicându-l la existență din întuneric, ca dintr-o bază independentă de Dumnezeu De aici și necesitatea nașterii și a morții Dumnezeu trădează ideile care au existat în El ca o viață neindependentă, spre sine și inexistență, astfel încât, după ce au fost chemați din inexistență la viață, ele încep din nou să existe în Dumnezeu, dar deja ca o viață independentă Astfel, baza, lăsată în libertatea ei, produce diviziune și judecată (cruid) și prin aceasta aduce la îndeplinire perfectă a lui Dumnezeu Căci răul, când este complet separat de bine, nu mai este rău A fost capabil să acționeze numai prin folosirea greșită a binelui care a trăit inconștient în el A folosit încă, când era în viață, forțele naturii exterioare, prin care a încercat să creeze; avea încă o participare mediocră la bunătatea lui Dumnezeu Totuși, când moare, este separat de orice bunătate și, deși continuă să existe ca poftă, ca foame și sete veșnice, nu mai poate ieși din starea de potențial Starea lui este deci o stare de inexistență în care activitatea este în mod constant devorată, sau Filosoful teuton Iacov Ьёме ceea ce caută să fie activ în ea Prin urmare, pentru a realiza ideea perfecțiunii finale, nu este absolut necesar să transformați răul în bine (restaurarea tuturor lucrurilor); căci răul este rău numai în măsura în care se ridică deasupra stării de potenţialitate; redusă la inexistență, sau la o stare de potență, este ceea ce a trebuit să fie întotdeauna - o bază, o subordonare și, ca atare, nu mai contrazice nici sfințenia lui Dumnezeu, nici iubirea Lui Prin urmare, sfârșitul revelației este respingerea răului din bine, elucidarea irealității sale necondiționate Dimpotrivă, binele care s-a ridicat de la temelie la unitatea veșnică este unit cu binele originar; cei născuți din întuneric la lumină sunt uniți cu principiul ideal, ca membri ai corpului său, în care acest principiu ajunge la deplina realizare și este o ființă cu totul personală Atâta timp cât dualitatea originală a continuat, Cuvântul creator a dominat la bază, iar această perioadă a creației cuprinde tot timpul până la sfârșit Când dualitatea este distrusă prin separare, Cuvântul sau principiul ideal se subordonează spiritului pe sine și principiul real unit cu el, iar acesta din urmă, ca conștiință divină, trăiește în mod egal în ambele principii Astfel Scriptura spune despre Hristos: "Căci trebuie să domnească până va pune pe vrăjmașii săi sub picioarele Lui" (Primii Corinteni, XV, ) Ultimul dușman care trebuie nimicit este moartea (căci moartea era necesară numai pentru dezbinare; binele trebuie să moară) pentru a se despărți de rău, rău - pentru a se despărți de bine ) Și când totul este supus Fiului, atunci El însuși va fi supus Celui care I-a supus totul, pentru ca Dumnezeu să fie Tot în Tot (Alles) în Aliem)} Căci spiritul nu este încă cel mai înalt, este doar spiritul sau suflarea iubirii Iubirea este cea mai înaltă Este ceea ce a fost înainte de întemeiere și existent (în separarea lor), dar nu a fost încă la fel de dragoste, dar ce cuvânt ar trebui să folosim pentru a exprima acest concept? Care este semnificația distincției pe care am făcut-o la început: distincția dintre esență ca bază și ca ființă? La urma urmei, fie ambele concepte nu au un punct de contact comun - caz în care trebuie să vorbim pentru dualismul absolut; sau au una, caz în care se contopesc din nou în cel mai înalt punct de vedere într-un singur concept și obținem o singură esență pentru toate contrariile, identitatea absolută a luminii și întunericului, a binelui și a răului și toate acele consecințe absurde pe care fiecare sistem ale rațiunii și care au fost de mult evidențiate din ea Ne-am clarificat deja punctul de vedere asupra primului dintre aceste puncte: față de fiecare fundație și față de fiecare existentă, i e în general, înainte de orice dualitate, trebuie să existe o oarecare Esență, pe care o putem numi doar Urgrund, sau mai bine zis Abisul (Ungrund [Nefondat]) De la abis Prima epistolă către Corinteni, XV, Nwan fokin (Ungrund) precede toate contrariile, ele nu se disting în el - și nu există deloc în el Prin urmare, poate fi definit nu ca Identitate, ci doar ca Indiferență absolută (Indifferenz) * a ambelor principii Majoritatea filozofilor, când ajung în acest punct de raționament, unde sunt forțați să admită anihilarea tuturor contrariilor, uită că aceștia din urmă au dispărut deja și îi atribuie din nou Indiferenței (Indifferenz), ideea căreia a apărut pentru ei tocmai datorită anihilării complete a contrariilor Indiferența nu este un produs al contrariilor și nu le conține implicit, ci este o Esență aparte, izolată de orice opus, în care toate contrariile sunt anihilate și, prin urmare, nu există; prin urmare, singurul său predicat este absența predicatelor (Prădicatlosigkeit); și totuși nu este nimic, nu este o ficțiune (Unding) Astfel, fie acești filozofi cred cu adevărat în Abis (Ungrund), care precede orice bază (Grund), Indiferență și în acest caz nu au nici bine, nici rău - (că extinderea opoziției binelui și răului la această etapă [Indiferența fără fond] este complet insuportabilă, plecăm deocamdată fără dovezi) - și nu pot atribui Abisului fie un predicat al binelui, fie un predicat al răului, nici ambele predicate împreună; sau ei postulează aici binele și răul, caz în care postulează și dualitatea, adică nu mai au Abisul sau Indiferența " Cine nu înțelege revelația veșnică a lui Dumnezeu nu poate înțelege nici revelația sa istorică în timp "Numai omul există în Dumnezeu și tocmai datorită acestei existențe în Dumnezeu este capabil de libertate El singur este ființa centrală și, prin urmare, trebuie să rămână în centru Toate lucrurile sunt create în ea și, în același mod, numai prin ea Dumnezeu percepe în Sine și leagă natura cu Sine Natura este primul (sau vechiul) Testament, pentru că lucrurile de aici sunt încă în afara Centrului și deci sub Lege Omul este începutul Noului Testament; legat de el cu Dumnezeu, el este mijlocitorul prin care Dumnezeu ia în sine și se împărtășește din natură Prin urmare, omul este mântuitorul naturii, scopul tuturor tipurilor cuprinse în ea Cuvântul care se împlinește în om există în natură ca un Cuvânt întunecat, profetic (încă nu este pe deplin rostit) De aici, acele indicii care nu-și găsesc o explicație în sine și sunt explicabile doar de o persoană Indifferenz (germană) - poate fi tradus literal ca "nedistingere" sau "nedistingere" - Aprox ed Nast, ediții Despre esenţa libertăţii umane, // Ibid , p - Despre esența libertății umane, // Ibid , p Philosophus Teutonicus Jacob UtMt Complet boemian, Schelling spune că "timpul credinței istorice" a trecut, deoarece a apărut deja posibilitatea cunoașterii directe "din sursa Vieții Divine însăși": "Timpul credinței pur istorice a trecut de când cunoașterea directă a devenit posibilă Avem o revelație mai veche decât toate revelațiile scrise - Natura Natura conține în sine tipuri care nu au fost încă interpretate de nicio persoană, în timp ce tipurile de revelație scrisă au fost de mult împlinite și explicate Dacă s-ar deschide înțelegerea acestei revelații nescrise, adevăratul - singurul adevărat - Sistem de religie și filozofie ar apărea nu sub forma unei colecții întâmplătoare de concepte filozofice și critice, ci în strălucirea perfectă a Adevărului și a Naturii Sarcina timpului nostru nu este de a trezi vechile contrarii la viață, ci de a căuta ceea ce se află dincolo și mai presus de orice opoziție " *** Această perioadă se încheie cu prelegerile "Despre epocile lumii" ( - ), precum și "Filosofia mitologiei" și "Filosofia Revelației" ( - ) Aceste prelegeri sunt pline de aceleași opinii teosofice ca și înainte Abia acum, în special, în introducerea în "Epocile lumii", Schelling spune că "după trezirea odată încheiată a spiritului dinamic, a gândi și a vorbi despre orice filosofare care nu-și trage puterea din ea este doar o risipă de daruri nobile" ** , și încearcă să-și afle propria poziție în istoria filozofiei, înțeleasă de el ca o revelație spirituală în istoria generală a întregii omeniri "Trecutul este cunoscut (wird gewuflt), prezentul este recunoscut (wird erkannt), viitorul este prevăzut (wird geahndet) - așa încep prelegerile lui Schelling despre epocile lumii ( ) Ceea ce se știe este povestit (wird erzdhlt), ceea ce este realizat este expus (wird dargestellt), ceea ce este prevăzut este prezis (wird geweissagt) Până acum, ideea general acceptată a Științei a fost că este o consecință și o dezvoltare a propriilor concepte și gânduri Ideea adevărată este că Știința este dezvoltarea unei Esențe vii, reale, care se exprimă în ea Despre esenţa libertăţii umane, //Ibid , p Die Weltalter, Fragmente Einleititng // Schellings Werke Nachlafi-band Auflaj Miinchen, S Ivan Fokin Avantajul timpului nostru este că această Esență a fost înapoiată științei din nou și tocmai, așa cum este permis să spunem, într-un mod de neuitat * Schelling distinge două tradiții în istoria generală a dezvoltării spirituale - teosofice și filozofice: "Primul are un avantaj față de cel din urmă în profunzimea, completitudinea și vitalitatea conținutului, în măsura în care obiectul real are un avantaj față de imaginea sa, iar natura față de reprezentarea acestuia Acest avantaj este caracteristic sistemelor teosofice față de toate cele apreciate până acum, căci în primele, cel puțin, există natura (Natur), chiar dacă nu le este complet supusă, în timp ce în cele din urmă, dimpotrivă, nu există nimic dar nenatura (Unnatur) și artificialitatea (eitle Kunst)"? Vorbind aici despre tradiția "filozofică", Schelling are în vedere Fichte, Kant și, mai presus de toate, bineînțeles, Hegel Sistemele și conceptele acestor gânditori conțin, în cuvintele lui, "nefiresc (Unnatur) și artificialitate" Aceasta înseamnă că filosofia lor a apărut doar din "concepte", cărora nu le corespunde nicio realitate Un alt lucru este teosofia, care, potrivit lui Schelling, are "profunzime, plenitudine și conținut viu" Desigur, teosofii, după Schelling, nu realizează încă cunoașterea pură, pentru că le lipsește "claritatea" La fel ca misticii, ei încearcă să "descrie nașterea lucrurilor ca în mod direct și din contemplare directă" - o încercare sortită, după Schelling, eșecului De aceea, gândirea pură și certitudinea supremă nu se împacă pentru ele Astfel, Schelling vede clar limitele teosofiei "Jacob Boehme", notează Schelling, "se știe că vorbește mult despre roata naturii (sau nașterea), care este una dintre cele mai profunde percepții ale sale, prin care el exprimă dualismul forțelor din natură care se luptă cu ea însăși, dorind, dar incapabil sa se nasca singur Literal în Schelling: "[deja] nu mai am pierdut [niciodată] din nou" - auf nicht wieder verlierbare Weise Die Weltalter, Einleifung // Schellings Werke Nachlafiband Miin-chen, S Die Weltalter, Einleifung // Ibid , S Die Weltalter, Einleifung // Ibid , S Philosophus Teutonicus Jakob hoeme Dar această roată este de fapt el însuși, el însuși este natura, care dorește, dar nu poate da naștere acestei științe Rotația (Rotația) spiritului său se realizează (entsteht) prin faptul că încearcă să evite dependența de substanțial sub controlul căruia se află și să se refugieze într-o știință liberă Schelling crede că poate dezvolta cazul lui Boehme în continuare, după ce a ajuns la "claritatea științifică" de care îi lipsește lui Boehme pe calea gândirii "profunde, semnificative, pline de viață" Diferența dintre el și Boehme este următoarea: în timp ce Boehme se referă la experiența sa mistică și la "viziuni", toate acestea rămân necunoscute lui Schelling Sfera lui cognitivă este reprezentată nu de propria sa viață (personală), ci - cel puțin în perioada "târzie" - de istorie El vrea să fie nu atât un mistic, cât un cercetător istoric al Spiritului (acel spirit, care în conținutul său "istoric" este foarte apropiat de conceptul de "mântuire") Astfel, vorbind despre conceptul de Dumnezeu, Schelling spune următoarele: "Dumnezeu este ceva mai real decât o simplă "ordine morală mondială" și conține în sine forțe motrice cu totul diferite și mai vii decât cele atribuite lui de rafinamentul jalnic al idealiștilor abstracti " Kant și Fichte au vorbit despre ordinea morală a lumii, iar prin "idealişti abstracti" se înţelegea în primul rând Hegel Schelling îi reproșează lui Hegel că predă "numai filozofia negativă", care pornește din principii și concepte și nu depășește limitele sistemului logic "Dumnezeul" filosofiei negative este așadar, după Schelling, nu un Dumnezeu viu, ci un Dumnezeu "inventat" (gedach-ter) - acțiunile unui astfel de Dumnezeu ar fi doar "desfășurarea de sine necesară", în timp ce Schelling accentuează tocmai acțiunea liberă în Povestiri Schelling vrea să exploreze "forțele vii în mișcare" în Dumnezeu Ea presupune, în primul rând, două forțe care interacționează între ele, ca Da și Die Weltalter, Einleitung // Ibid , S Schelling F W J Cercetări filozofice asupra esenței libertății umane, //vezi Anexă la Nast, ediția, p - Aici Schelling se apropie deja de teologul luteran șvab Johann Albrecht Bengel ( - ) și de "Părinții șvabi", în care, la fel ca Schelling, și înțelegerea istorică a lui Dumnezeu triumfă asupra înțelegerii mistice a lui Dumnezeu Pean Fokin Nu, ca Iubirea și Furia, ca și atracția și repulsia Aceste gânduri le întâlnim deja în Boehme, iar Schelling își imaginează nașterea lui Dumnezeu ca și Boehme "Din moment ce nu există nimic înainte sau în afară de Dumnezeu, Dumnezeu trebuie să aibă în El însuși baza existenței sale Acest lucru este afirmat de toți filozofii; dar ei vorbesc despre această bază ca pe un simplu concept, fără a o considera ceva real și valabil Baza existenței Sale conținute în Dumnezeu nu este Dumnezeu în sens absolut, adică Dumnezeu, pentru că El există; căci nu este decât temelia existenţei Sale Ea este natura în Dumnezeu, deși inseparabilă de El, dar totuși distinctă de El " Cea mai înaltă substanță este de obicei, mai ales din vremea lui Spinoza, înțeleasă și ca causa sui Teosofii, pe de altă parte, încearcă să obiectiveze fundamentul care îl generează pe Dumnezeu și să-l deosebească de Dumnezeu ca Existent Aceasta este ideea pe care Schelling o adoptă de la ei Spinoza a negat libertatea nu față de raționalismul și panteistul, ci față de caracterul naturalist și mecanic al sistemului său "Să ne exprimăm aici o dată pentru totdeauna părerea noastră hotărâtă despre spinozaism Acest sistem este fatalism nu pentru că recunoaște lucrurile ca fiind existente în Dumnezeu; căci, după cum am arătat, panteismul nu exclude posibilitatea libertății cel puțin formale; în consecință, fatalismul lui Spinoza trebuie să aibă o bază complet diferită, independentă de aceasta Eroarea sistemului lui Spinoza nu este deloc că plasează lucrurile în Dumnezeu, ci că vorbește despre lucruri în conceptul abstract de "ființe ale lumii" - în conceptul de substanță infinită în sine, care pentru Spinoza este și un lucru De aceea argumentele sale împotriva libertății sunt complet deterministe și deloc panteiste El vorbește și despre voință ca pe un lucru și, pornind din acest punct de vedere, demonstrează destul de firesc că, în fiecare caz individual al activității sale, voința este în mod necesar determinată de un alt lucru, care la rândul său este determinat de altul și curând catre infinit De aici lipsa de viață a sistemului său, lipsa de suflet a formei, sărăcia conceptelor și expresiilor, severitatea inexorabilă a definițiilor, care este complet în concordanță cu abstractitatea imaginii sale despre șoarece Schelling F W J Despre esența libertății umane, // Ibid , p - Philosophus Teutonicus Jakob hoeme leniya; de aici a urmat destul de consecvent viziunea lui mecanică asupra naturii "Se cere o comparație a spinozismului în rigiditatea sa cu statuia lui Pigmalion, care trebuia spiritualizată cu suflarea caldă a iubirii; dar o asemenea comparație nu este în întregime corectă, căci sistemul lui Spinoza este mai degrabă ca o lucrare terminată doar în contururi exterioare, în care multe trăsături încă lipsă sau neterminate pot apărea numai după ce i-au dat viață Poate fi mai degrabă comparată cu cele mai vechi imagini ale zeităților, care păreau cu atât mai misterioase, cu atât mai puțin vii individual în trăsăturile lor * Interpretarea lui Schelling a conceptului de rău vine în întregime din gândurile lui Boehme și Oettinger Pentru Schelling, răul nu este doar - ca pentru majoritatea filosofilor - particularitate, inexistență, ci mai degrabă o forță activă înrădăcinată în Dumnezeu însuși După cum ne învață Boehme, în pleromă, focul și lumina sunt legate în așa fel încât focul este absorbit veșnic de strălucirea luminii Oettinger, vorbind despre același lucru, continuă gândul, referindu-se la epistola către Evrei (VI, ): "Singurul care are nemurirea, care locuiește într-o lumină inaccesabilă, pe care nimeni nu l-a văzut și nu-l poate vedea " Acest loc din Evanghelie vorbește despre o viață nedespărțită, și anume, viața în unire cu cel mai înalt predicator Hristos În viața divină, conchide Otinger, există o legătură care leagă indisolubil ambele principii, dimpotrivă, în om și în lume această legătură este ruptă Schelling adoptă această noțiune când spune: "Dacă identitatea ambelor principii ar fi la fel de inseparabilă în spiritul omului ca și în Dumnezeu, nu ar exista nicio diferență între om și Dumnezeu; Dumnezeu nu s-ar descoperi ca Duh Prin urmare, unitatea care este inseparabilă în Dumnezeu trebuie să fie separată în om - aceasta este posibilitatea binelui și a răului " Despre esenţa libertăţii umane, //Ibid , p - Despre esenţa libertăţii umane, // Ibid , p Despre esența libertății umane, //Ibid , p - Pean Fokin Schelling transmite în mod evident aici învățătura lui Boehme, așa cum a fost dată în înțelegerea lui Oetinger) * Tot ce a predat Boehme, el a expus din unghiul unei explicații escatologice Schelling, în general, își conduce investigațiile în acest fel, pentru că el crede că numai viitorul va face posibilă adevărata Cunoaștere În prefața eseului "Despre epocile lumii" ( ), el descrie starea ultimei epoci istorice Desigur, Schelling nu oferă aici definiții apocaliptice mai precise Se limitează la cele mai generale caracteristici Această epocă va produce, conform predicției lui Schelling, unitatea până acum necunoscută a științelor; numai atunci va deveni posibil un sistem adevărat Scopul spre care se străduiește Schelling cu toate speculațiile, el rezumă în cuvinte profetice: "Disprețul cu care numai ignoranții priveau cu dispreț tot ceea ce este fizic va înceta repede și, din nou, vor suna cu adevărat cuvintele: "Piatra pe care au aruncat-o muncitorii a devenit piatra de temelie " Atunci polaritatea atât de des căutată în zadar se va dezvălui Atunci nu va mai exista nicio diferență între lumea gândirii și lumea realității Aceasta va fi o singură lume, iar lumea epocii de aur va veni pentru prima dată în uniunea unanimă a tuturor științelor " Prelegerile "Despre sistemul epocilor mondiale" ( / ), susținute la Universitatea din München, deschise abia în secolul al XX-lea și publicate pe baza notelor ascultătorului lui Schelling - Ernst von Lassol) subliniază și mai clar acest nou înțelegerea scopului și a fundamentului religios al "toate filosofiei" "Filosofia este o credință liberă", spune Schelling aici, "Toți cei care o practică trebuie să înceapă de la bun început și să se bazeze pe intuiția sa interioară și pe convingerile sale cele mai profunde Schelling are multe astfel de pasaje, mai ales în perioada sa "târzie", după Vezi: Benz, E Die Mystik in der Philosophie des deutschen Idealismus Marburg, S - Die Weltalter Erstes Buch (aus dem handschriftlichen Nachlafi) // FWJ Schellings sămmtliche Werke - Erste Abtheilung Banda VIII Stuttgart și Augsburg, S FWJ Schelling System der Weltalter, Miinchener Vorlesung / in einer Nachschrift von Emst von Lassauls, herausgegeben von S Peetz Monchen, Philosophus Teutonicus Jakob Boehme niya Dacă statul dorește să pună o asemenea filozofie într-o poziție privilegiată, atunci va stabili cu propriul său sigiliu fantezii absurde în locul adevăratului, căci adevăratului îi este rușine de o asemenea poziție și este insuportabil pentru profesorul de filozofie: cuvânt viu va muri pe buzele lui de îndată ce statul va interveni în cele mai frumoase și mai pure relații între profesor și elev Filosofia este o nevoie a inimii și a spiritului De fapt, singurul său obiect este obiectul universal al tuturor științelor, ea consideră toate obiectele particulare ca membri ai unui singur organism atotcuprinzător, crescând din Abisul naturii și ridicându-se în lumea spiritului; celor care i-au înțeles esența, nu le va mai odihni până când nu va înțelege natura și istoria în același mod Pentru a explica multe fapte și fenomene ale naturii, rațiunea obișnuită nu este suficientă; ele necesită concepte mai înalte Ceea ce în urmă cu de ani cu greu îndrăzneau să vorbească, care era perceput ca produsul unei fantezii supraîncălzite, acum apărea cu deplină claritate tuturor ochilor Atunci filosofia era în întregime în mâinile școlilor, dar acum îi afectează pe toată lumea și nimic nu o împiedică să răspundă la orice întrebare, indiferent de ce s-ar referi - Aș putea atunci, fiind încă foarte tânăr, să sper că face față unui sistem atât de puternic? Și totuși s-a întâmplat, nu din cauza meritului meu, ci ca o consecință a naturii însăși a lucrurilor, ca o manifestare a puterii biruitoare a realității, și nu pot uita recunoștința pe care mi-au plătit-o cele mai bune minți ale neamului, deși mulți dintre ei par să fi uitat deja de asta Desigur, mențiunea că am reușit cândva să ajung la adevăr și să-l fac proprietatea gândirii poate părea o lăudărie goală, dar sunt departe de orice pretenție: am lăsat doar știința să se dezvolte liber, astfel încât să crească exclusiv din ea însăși Cel care a suportat în tăcere orice fel de judecată despre sine, care, având cele mai convingătoare dovezi ale nevinovăției sale, nu a răspuns decât în tăcere la blasfemia umilitoare și la deformarile răutăcioase ale gândurilor sale, evident că cel mai puțin îi pasă de propriul folos Nu-mi pasă de gloria muritoare; filosofia se apropie de punctul cel mai înalt și peste tot se trezește o presimțire a celor mai nobili și o dorință pentru ea Și numai Dumnezeu face asta, numai El trimite puterea și face sufletul receptiv Oponenții mei înșiși mă îndeamnă să rostesc cuvântul adevărului și să scot filosofia din impas - Și acum ies la voi, cu o înțelegere deplină a seriozității cauzei noastre și cu dragoste în inima mea - să nu părăsească nici ei inimile voastre! Un profesor poate face multe, dar fără elev, fără susceptibilitatea lui, nimic Și mă dau pe deplin Și mă predau în totalitate chemării mele - să trăiesc pentru tine și să lucrez pentru tine, până când mi se rupe respirația și atâta timp cât îi place Bo Ivan fokpn gu, fără voia Căruia "nu va cădea niciun păr din cap", cu atât mai mult nici un gând nu o va umbri " *** Astfel, dacă ne uităm la punctele de vedere ale acelor gânditori germani care au ieșit ca adepți ai filozofiei lui Jacob Boehme, atunci întregul lor idealism filosofic, în ciuda diferențelor particulare ale reprezentanților săi, seamănă oarecum, în raport cu Boehme, cu pietismul luteran al începutul secolului al XVIII-lea Pietiștii l-au înțeles, de asemenea, unilateral pe Boehme ca pe un mistic pur și nu au văzut deloc în el dorința de cunoaștere conceptuală, care, conform idealismului secolului al XIX-lea, ar trebui de fapt (aici Schelling, Baader și Hegel sunt similare în vederi) conferă misticismului o nouă claritate și certitudine, transformându-l dintr-o "iluminare divină" temporară într-o permanentă cunoaștere filozofică și teologică a Adevărului, sau cunoașterea lui Dumnezeu Schelling, F W J Sistemul epocilor mondiale, / Traducere din germană de E Borisov Tomsk: ed "Văsător", Prima prelegere pp - - Această prelegere introductivă susținută de Schelling la München, la noiembrie , a fost bine cunoscută chiar înainte de publicarea notelor studentului în În special, Kuno Fischer vorbește despre clarificarea lui Schelling în această prelegere a semnificației "primei" sale perioade preliminare pentru filosofia ulterioară: "Când eu în urmă cu aproape treizeci de ani a luat parte pentru prima dată la activitatea filozofică, - așa sunt transmise cuvintele lui Schelling despre perioada - Kuno Fischer - atunci în acest domeniu dominat de un sistem de filozofie, puternic în sine, extrem de vital în interior, dar departe de orice realitate Cine ar fi putut crede la acea vreme că un profesor necunoscut, încă tânăr în anii lui, va stăpâni un sistem atât de puternic de filozofie, în ciuda abstractizării sale goale, totuși strâns învecinat cu multe tendințe preferate? Totuși, acest lucru s-a întâmplat, desigur, nu datorită meritelor sau meritelor sale speciale, ci datorită naturii lucrurilor, datorită forței realității irezistibile care stă în toate lucrurile și nu va uita niciodată recunoștința și recunoștința plină de bucurie exprimate lui la acea vreme de către cei mai buni reprezentanți ai vieții intelectuale a poporului, deși în vremea noastră puțini oameni știu deja din ce obstacole și ce obstacole trebuia eliberată filosofia atunci, deoarece la acea vreme era necesar să se străpungă în mod deschis câmp liber al științei obiective, acum accesibil tuturor și câștigă libertatea și vitalitatea gândirii, prin rezultatele de care se bucură toată lumea acum " - FWJ Schellings sămmtliche Werke Erste Abtheilung Banda IX Stuttgart und Augsburg, S // Citat Citat din: Fischer, K History of New Philosophy Volumul VII Schelling Traducere de Nikolai Lossky SPb , , p - Заключение Dumnezeu îți dă ceea ce iei, tu însuți turni în sus și în jos, el îți va da ceea ce vrei, Ca vinul după fafi Angelus Silesius Rezumând rezumatul nostru al filozofiei lui Jacob Boehme, ar trebui să acordăm din nou o atenție deosebită relației spirituale care a existat inițial între teologia medievală teutonica a maestrului Eckhart - învățătura reformei germane a lui Martin Luther "despre libertatea creștinului" - și philosophia tectonica a lui Jacob Boehme Analizând aceste învățături, vedem că toate își au originea într-o singură sursă - în esența interioară a spiritului teuton Și dacă acest spirit s-a manifestat suficient de universal pentru a fi perceput de către alte popoare - în cazul lui Eckhart, și chiar al lui Luther, atunci, vorbind despre influența și dezvoltarea ulterioară a ideilor lui Jacob Boehme, suntem forțați să admitem că caracterul exclusiv teuton a limbajului şi gândirii sale este cu adevărat plin şi profund dezvăluit (două secole mai târziu!) numai pentru naţiunea germană de mai târziu Nu fără motiv, în ciuda faptului că Boehme și-a găsit mulți adepți în Olanda și Anglia, doar gânditorii germani au fost capabili să creeze mari sisteme de filozofie bazate pe principiul idealismului german proclamat de el - să derive totul din propriul Suflet, din absolut De sine Gott gibt dir wie du nimbst - Doamne voia, ce vei lua De acum înainte, principiul de bază al idealismului german, precum și cu două mii de ani înainte de acesta, principiul Primului Principiu universal al Greciei Dumnezeu va da - ce vei lua, Vă turnați singur El va fi după tine: Care este vasul - așa este nectarul Îngerul Silezian Ivan Fokin filozofia, fără a-și pierde identitatea națională, a devenit un principiu universal al întregii filosofii mondiale * "Este idealismul german, pentru prima dată în filosofia mondială", admite solemn Heinz Heimsoeth în discursul său solemn "Realizări ale idealismului german" dedicat aniversării adoptării Constituției Republicii Weimar, iulie , subiectul a făcut Eu, conștiința de sine, personalitatea sunt tema centrală și esențială a filozofiei Din noua filozofie a Iului și a personalității în idealism, a crescut un nou concept valoric al personalității spirituale și morale Potrivit lui Fichte, fiecare persoană are propriul său scop unic; particularitatea ființei sale naturale este doar pasul precedent și punctul de plecare pentru plinătatea individuală a vieții spirituale a omului * "Jacob Boehme", explică idealismul filozofiei teutonice Rudolf Steiner (la începutul secolului al XX-lea, el a inspirat traducerea Aurorei lui Alexei Petrovsky) - nu se simte ca o persoană separată, exprimându-și cunoștințele; se simte a fi Organul marelui Spirit Universal (Organ des Allgeistes) care vorbeşte în el Granițele personalității sale nu îi apar ca granițele Duhului care vorbește de la el Acest Spirit [universal] este omniprezent pentru el " *** În același timp, filozofia teutonă a lui Jakob Boehme ar trebui privită ca un rezultat direct al învățăturii lui Martin Luther despre libertatea creștinului Opunându-se "Bisericii" romane formale și lumești, Reforma a fost o manifestare a spiritului german în istoria lumii și tocmai datorită caracterului său național, nu s-a putut limita la "curățarea" Bisericii de toate numeroasele abuzuri și false tradiţii introduse de papii romani Reforma a cerut continuarea ei spirituală și dezvăluirea conținutului său pozitiv În cele din urmă, scopul istoric mondial al Reformei a devenit clar (pentru rezoluția căruia, desigur, toate generațiile următoare au fost numite, inspirate și împlinite de marele Început deja perfect) - Heimsoeth, H Die Errungenschaften des Deutschen Idealismus Konigsberg, , p - Steiner, R Die Mystik Berlin, S Philosophus Teutonicus Jakob hoeme realizarea pozitivă a libertăţii depline şi reînnoirea vieţii spirituale a tuturor popoarelor reformate "Așa cum Reforma încearcă să restaureze creștinismul din sursele sale primare - Dumnezeu, omul și Biblia", notează Kuno Fischer, "la fel și filosofia se străduiește să reînnoiască cunoștințele, derivând-o din condițiile inițiale, sursele naturale ale minții umane, indiferent de toate tradițiile, din trecut, de toate acele împrejurări care nu sunt cuprinse în el, adică în cunoaşterea umană " * Datorită acestui drum al Reformei, a luat naștere acea mișcare spirituală care mai târziu a putut să reziste științific vechii scolastice romanice și să deschidă noi perspective pentru dezvoltarea științei creștine a spiritului Dar în primul rând, Reforma a fundamentat și a deschis calea dezvoltării conținutului teologic al misticismului german medieval (theologia teutonica), întrucât și în noua teologie (luterană), mai devreme sau mai târziu, principiul Internului, care s-a opus deja "faptelor bune" externe în religia pozitivă, a trebuit să triumfe "- numai credința în mântuire conform Sf Scriptura prin Harul lui Dumnezeu: sola fide - sola scriptura - sola gratia Epoca Reformei a adus în față un număr de noi teologi și oameni de știință: Theophrastus Paracelsus ( - ), Sebastian Frank ( - ), Valentin Weigel ( - ) și alții au dezvoltat în mod constant teza misticismului german medieval că un persoană creată după chipul și asemănarea lui Dumnezeu, conține o "scânteie" a Adevărului divin în sine și, prin urmare, prin alegerea harului divin, este pe deplin capabilă să realizeze cunoașterea lui Dumnezeu și a proprietăților Sale - din dezvoltarea interioară a propriul suflet Kuno Fischer Cursul dezvoltării noii filosofii // Tsit De: Martin Luther Despre libertatea unui creștin Ufa: editura "ARC", S Filosofia germană este astfel înrădăcinată și în știința creștină a spiritului Deși idealismul german a pornit pe această cale abia spre sfârșitul secolului al XV-lea, începând de fapt cu filosofia critică a lui Kant ( ) ІІVAN Fokin * Astfel, singura "lucrare" posibilă și necesară, după Luther, pentru creștini - "lucrarea mântuirii întregii omeniri prin credință" - a căzut pe pământul oamenilor, pentru care, după natura sa interioară, i se părea că că nu a existat nimic mai apropiat și mai accesibil decât misticismul german - teologia contemplării interioare a lui Dumnezeu și rugăciunea) Cu toate acestea, datorită rutinei teologice a scolasticii medievale tradiționale, Biserica Luterană Germană, timp de mai bine de un secol după , în ea " teologia" s-a mulțumit doar cu noua "scolastică luterană" Atâta timp cât chestiunea s-a limitat la o cunoaștere inițială cu Biblia tradusă de Luther (sola scriptura), care acum se învăța să fie înțeleasă conform concepțiilor de bază ale Reformatorului însuși (sola fide, sola gratia), totul a mers bine Cu toate acestea, de-a lungul timpului, odată cu aprofundarea în conținutul spiritual al Sfintelor Scripturi, au apărut probleme serioase de natură "clerical-eretică" Ulterior, teologia rugăciunii post-reformă a fost cel mai clar reprezentată în învățăturile discipolului lui Jacob Boehme, Johann Georg Gichtel ( -/ ) Tranziția necesară de la misticism la teologie a avut loc mai târziu în afara noii Biserici protestante Luther, amintindu-și de "păgânul" Aristotel, care "L-a forțat pe Hristos însuși să iasă din Biserică", fiind toată viața sub impresia acestei foste scolastici bisericești aristotelico-creștine, se temea în general de influența "filozofiei" În termeni filosofici netradiționali, Luther a fost influențat, mai degrabă, nu de Aristotel, ci de opera mistică a autorului necunoscut al Teologiei germane (Theologia teutonica) - cu mult înainte de Combinând profunzimea și claritatea gândirii concrete, Luther, în ciuda "neștiinței sale" filosofice, a făcut totuși posibilă o viziune și o viziune asupra lumii cu adevărat științifice, spirituale, care, totuși, pentru o lungă perioadă de timp, au rămas sub vălul neînțelegerii chiar în Biserica Luterană Nici cel mai apropiat asociat al lui Luther, "aristotelianul" Philip Melanchthon, cu educație filozofică, nu a pătruns în mod deosebit în lucrările misticismului medieval în materie de filozofie și teologie Este de mirare că cei mai apropiați asociați și adepți ai lui Jacob Boehme din timpul vieții sale nu erau din mediul bisericesc? Printre acești oameni, doctorul Balthazar Walther ( - ) este de obicei menționat ca un student al vieții lui Boehme poate cel mai strălucit și activ asociat al lui Boehme din timpul vieții sale, precum și Abraham von Frankenberg ( - ), care a publicat o serie de propriile sale scrieri gânditoare, compilate în spiritul lui Jacob Boehme ("Nosce te ipsum - Cunoaște-te pe tine însuți" ", "Via veterani sapientum" , "Erkenntnifl Gottes", "Trias mystica - Taina Treimii", "Oculus aeternitatis - Ochiul eternității", "Pe abia Philosophus Teutonicus Jakob Boehme Aceste probleme au stat în calea noii filozofii când a apărut vesterul idealismului german, Jacob Boehme *** Jacob Boehme finalizează prima mare etapă în dezvoltarea filozofiei germane, începută de maestrul Eckhart Este o linie grozavă care duce de la Eckhart - prin Luther - la Boehme Pe baza ideii principale a filozofiei lui Boehme, care sparge vălurile mitologice ale ideilor biblice din Vechiul Testament, se poate susține că Originea universală, Abisul, ar trebui înțeleasă ca un fel de Esență care conține deja contrariile binelui și răul, care acționează inițial doar ca o anumită tensiune a opusului și, împreună cu acele forțe care interacționează armonios Și deși aceste "forțe" reprezintă deja binele și răul, dar numai în posibilitate, și nu în realitate, nu încă ca "aprins" Aceste posibilități de bine și de rău, care sunt inițial în Dumnezeu, devin real bine sau real rău doar prin alegerea liberă și "auto-originată" a Sufletului Omului însuși Căci sufletul, în ultimă temelie, este însăși Ființa Divină, în măsura în care realizează această antiteză a binelui și a răului, care este la început numai posibilă "Temelia interioară a sufletului este natura divină - nu e bun nici răul ea este însăși temelia ei pentru rău și bine, căci ea este centrul lui Dumnezeu, unde dragostea și mânia lui Dumnezeu rămân nedeschise în temelie * Prin urmare, sufletul este esența proprie a lui Dumnezeu Din aceasta reiese și acea regenerare și mântuire, care lucrează prin dăruirea lui Hristos", etc ); Dr Friedrich Krause, care a publicat Via saluti s ( ) precum și fiul lui Gorlitz Ober-Pastor Richter (principalul persecutor și persecutor al lui Boehme!) Acest tânăr a fost atât de dus și captivat de învățăturile lui Boehme, încât l-a susținut în fața propriului părinte, spunându-i: "Ah, părinte, ce ai făcut! Cum îndrăznești să-l persecuți pe acest Om!" Despre alegerea milei, sau Despre voia lui Dumnezeu asupra oamenilor Capitolul VIII Despre zicerile Sf Scripturile, cum sunt opuse unele cu altele și cum ar trebui să fie înțelese; de asemenea despre Arborele Vieții și despre cunoașterea binelui și a răului, § //Jakob Bohme De Electione Gratiae, oder Von der Gnadenwahl oder dem Willen Gottes liber die Menschen, Cap VIII, § Ivan Fokin Îl reprezint pe Hristos care trăiește în noi! este doar o întoarcere la esența noastră originală, divină "Căci fiecare om este liber și este, parcă, propriul său Dumnezeu, fie că se preface în mânie, fie în lumină în viața lui " *** "Când mă gândesc", spune Boehme cu încredere, "ce este Dumnezeu? Afirm că El este Unul, în raport cu creația acționând ca un Nimic etern *, El nu are nici bază, nici început, nici loc; Nu posedă nimic decât numai pe sine: El este Voința Abisului, El este în sine numai Unul: Nu are nevoie de nici spațiu, nici loc: din veșnicie în veșnicie Se generează în sine El este diferit și incomparabil cu nimic și nu are un loc special în care să locuiască: doar Înțelepciunea sau Rațiunea veșnică este Locația lui: El este Voința Înțelepciunii Înțelepciunea este revelația Sa "~ În efortul de a arăta diferite momente din Esența tuturor ființelor, Boehme izolează, separă fiecare moment individual, dorind să explice și să vizualizeze ce proprietate ("calitatea") este potrivită pentru acest moment, dacă este considerată ca fiind izolată de conexiune a Întregului, parcă lăsat la sine Dar Boehme cere, de asemenea, să gândească și să înțeleagă fiecare moment în mișcarea ritmică și în armonia Întregului, în care el are un caracter complet diferit față de percepția sa abstractă izolată Acru sau amar luate pentru sine, izolate după gust, sunt considerate abstract și "cu un ochi", dar în realitate, unite de soare cu alte calități, "acru" se dovedește a nu mai fi acru, iar "amar" - nu amar, deși aceste calități sunt și ele valabile în general Există, de asemenea, o calitate "amară" în Dumnezeu, nu ca bilă, ca la om, ci ca o "putere inepuizabilă" - ca "sursă (Quelle) de Bucurie triumfătoare" Acesta este ceea ce nu trebuie trecut cu vederea atunci când îl citim pe Jakob Boehme: în prezentarea momentelor izolate, gândul lui se mișcă "în fluxul de imagini" doar pentru gândirea noastră Prin urmare, este necesar să "corectăm" și să "suplimentezi" prezentarea în mod constant 'Aurora, Capitolul XVIII Despre crearea cerului și a pământului și prima zi, § // Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M , S Mysterium magnum, Ch Ce este zeul revelat și despre Treime, § / , vezi Anexa la această ediție, p Philosophus Teutonicus Jakob Boehme mișcare conceptuală succesivă (consecutivă) "unul după altul" - o traducere semantică într-o mișcare de sine simultană (simultană) și totală "prieten-în-și-prieten" a Conceptului interior, de care fiecare moment individual a fost izolat pentru de dragul învățăturii noastre; și observați ce rol joacă în această totalitate conceptuală Dacă acest lucru este trecut cu vederea, atunci se poate ajunge la o confuzie completă de idei despre philosophia teutonica a lui Jakob Boehme "Deci trebuie să înțelegem și despre întuneric: că în lumină este dragoste poftioasă, când totul se bucură, atunci în întuneric este vrăjmășie", căci focul în întuneric este rece și fierbinte, în plus, amar, aspru și înțepător Proprietățile sunt toate complet nepoliticoase și contradictorii - nu îl caută pe Unul, ci pentru creșterea puterii lor Căci cu cât exaltarea și aprinderea lor este mai mare, cu atât puterea lor este mai mare și cu atât va fi mai mare Împărăția Bucuriei în lumină *** Înconjurat de ecleziasticism degenerat, Boehme a scris pur și simplu în timp ce "porțile interioare" erau deschise, "în timp ce ploaia se revărsa" Și deși spune destul de des că și-a notat lucrările doar "pentru memorie", ca, de exemplu, în prefața cărții "Despre viața triplă a omului", unde vorbește despre propriul "raționament" ca principal scopul expunerii, cu toate acestea, adevăratul conținut al revelațiilor sale, apelul său "la toți", la întreaga Biserică creștină, mărturisește limpede despre marea Mărturisire a nobilului, deschisă și accesibilă tuturor Sufletului lui Hristos, întreg sensul din a cărui existenţă constă numai în rugăciune pentru Mântuirea Divinului în om Boehme se adresează neobosit contemporanilor săi: "Pocăiți-vă! Împărăția Cerurilor este aproape!" El se vede ca un Profet al unei noi manifestări a Duhului Sfânt, chemat să trezească o singură cunoaștere spirituală capabilă să unească pe toți creștinii Plin de Duhul Sfânt, el vrea să arate creștinismului orb și greșit Calea către Hristos Întregul patos al Predicii sale despre viitoarea mare Biserică a sfârșitului timpurilor, "când înfloresc crinii", constă în indicarea acestei Căi Mysterium magnum, Capitolul V Despre cele cinci simțuri sau sentimente (Sin-пеп) § //см Приложение к наст, изданию, с - Aplicație Jakob itoebmt JH^terium grozav, peste: (Crfclaerung ueber ba* erate ÎBucft $lo*i* Шп btr (^ffenbarung gctttlicbtn (r)Hortg burri) bit brti principis gotttlidjtg (r)Htgtng, aud) bom (c)rgprung btr l(r)tlt unb btr Ădjoepfung, barinntn bag Mtidj btr ^atur unb bag Mtid) btr (r)nabe trblatrtt toirb Zu mtbrtrm ^trgtanbt btg ! lttn unb &utn ÎEtgtamtntg, toa$ &bam unb Clijrigtug gti; unb toie gid) btr j$ltngd) im Lid)t btr ^atur gtlbtr trbtnntn unb bttracțttn goli, btag tr gti, unb toorinntn gtin știtlidjtg unb ttoigtg Itbtn, aud) gtint &tligfctit unb #trbammung gttijt €int (Srfelatrung btg Wtgtng alltr Zyyeyep; btm litbbaber in gotttlidjtr (r)abt totittr nad)?uginntn Btgcbritbtn im Jafyr Iacob fii eu mare mister, sau: interpretarea primei cărți a lui Joisei Despre revelarea Cuvântului divin cu ajutorul celor trei Elemente ale Ființei divine, precum și despre originea lumii și a creației, în care sunt explicate Împărăția naturii și Împărăția milostivirii Pentru o mai bună înțelegere a Vechiului și Noului Testament, cine este Yadam și Hristos: și cum o persoană trebuie să se cunoască și să se observe în lumina Naturii, cine este el și în ce constă e&o viața temporală și veșnică, precum și în ce e&o fericirea și osânda constau în Explicația Ființei tuturor ființelor; iubit de un dar divin de dragul unei reflecții ulterioare Scrisă în a o d j> Despre marele mister acesta este: Despre descoperirea Cuvântului divin cu ajutorul a trei Fiinţe divine atacate Prefața autorului Când observăm lumea vizibilă cu esența ei și luăm în considerare viața creaturilor, găsim în aceasta o aparență de lume spirituală invizibilă, care este ascunsă în lumea vizibilă, ca un suflet într-un corp și vedem în ea că Dumnezeul ascuns este aproape de toate și este în toate, și totuși este complet ascuns de ființa vizibilă Vedem un exemplu în acest sens în sufletul omului, care este un foc invizibil, înclinat spre lumină și întuneric, adică la bucurie și întristare, care însă în sine nu este niciunul dintre ele, ci care este doar cauza lor, un foc invizibil, intangibil, inexact, care, totuși, în propria sa esență nu este conținut în nimic altceva decât numai în voința lui viaţă Trupul nu poate îmbrățișa sufletul, dar sufletul îmbrățișează trupul și îl conduce la iubire și suferință În același fel, trebuie să înțelegem Cuvântul și puterea lui Dumnezeu, care sunt ascunse elementelor sensibile vizibile, și totuși sălășluiesc în și prin elemente și lucrează prin viața și ființa sensibilă, ca sufletul în trup Căci lucrurile sensibile vizibile reprezintă esenţa Invizibilului; din Invizibil, Neînțeles a venit Vizibilul și Înțelesul: din rostirea și expirarea forței invizibile a apărut o ființă vizibilă; Cuvântul spiritual invizibil al puterii divine lucrează împreună cu și prin ființa vizibilă, așa cum sufletul lucrează împreună cu trupul și prin trup Jacob Boehme Sufletul spiritual interior al omului este rostit (eingespro-chen) într-o imagine vizibilă prin intermediul unei rostiri (Einsprechen) sau inspirație (Einblasen, ["respirând") a Cuvântului invizibil al puterilor divine; să înțeleagă imaginea creată, care conține știința umană și cunoașterea ființei invizibile și vizibile Astfel, de acum înainte, omul a primit de la Cuvântul invizibil al lui Dumnezeu puterea de a repovesti (Wiederaussprechen), pentru ca Cuvântul ascuns al Științei divine (Scienz) să poată fi exprimat din nou în acele formațiuni și distincții care corespund modului și forma existenței creațiilor temporale; omul transformă acest Cuvânt spiritual după animale și plante, prin care înțelepciunea invizibilă a lui Dumnezeu este modelată prin această transformare în diferite forme, așa cum se vede clar când mintea umană exprimă toate forțele în proprietatea lor și dă nume tuturor lucrurilor, conform proprietatea fiecarui lucru - datorita acesteia se cunoaste si se intelege in puterea ei intelepciunea ascunsa, iar Dumnezeul ascuns se face deschis in lucrurile vizibile, pentru placerea si jocul Puterii divine, astfel incat invizibilul pare sa se joace cu vizibil și prin aceasta se conduce la percepția și sentimentul de sine Aşa cum sufletul se introduce împreună cu trupul şi prin trup în trăiri şi gânduri, datorită cărora acţionează şi se simte, tot aşa şi lumea invizibilă acţionează prin vizibil şi împreună cu vizibil; și este imposibil să ne imaginăm că omul este incapabil să investigheze ce este lumea divină ascunsă și ce constituie acțiunea și ființa ei; căci în fiinţa vizibilă a creaţiei vedem figura acţiunii spirituale interioare a lumii puternice Nici nu se poate gândi la Dumnezeu altfel decât că El este Pământul interior (Grund) al tuturor ființelor; și tocmai în așa fel încât niciun lucru în puterea sa specială nu poate să-L prindă; dar cum Soarele, prin lumina și puterea sa, se introduce în viețuitoare sensibile și acționează în toate lucrurile și introduce Prin Scienz, Boehme nu înseamnă propria "știință" în sensul modern al cuvântului, ci expresia-cuvânt compus z/e/ieEns, i e mai degrabă o calitate atractivă tartă Prin urmare, Scienz exprimă "știința" în el ca un fel de dorință, sau dorință (Begierde) - Aici și în cele ce urmează, notele traducătorului sunt date în note de subsol marele Sacrament ei înșiși în singura lor ființă interioară, Cuvântul divin ar trebui înțeles în același mod - împreună cu viața creaturilor Și această lume vizibilă este Cuvântul rostit, format după iubirea și mânia lui Dumnezeu, Taina Mare a naturii spirituale eterne, care (ca lume spirituală) este ascunsă în lumea vizibilă; și întrucât sufletul omului este o scânteie din Cuvântul mereu vorbitor al științei și puterii divine, iar corpul său este o ființă stelară și elementară, totuși cerească în baza sa interioară, adică către lumea ascunsă din ea, atunci o persoană este capabilă să vorbească despre Marele Sacrament din care au provenit inițial toate ființele Întrucât marile Taine despre începutul și originea tuturor lucrurilor ne sunt descoperite, grație Harului lui Dumnezeu, pentru ca să le putem înțelege în adevărată cunoaștere cu ajutorul Cuvântului inspirat al științei divine, adică prin întemeierea sufletului, dorim, în măsura în care ne este îngăduit, să păstrăm acea temelie în scris în această carte, atât pentru memoria noastră, cât și pentru exercitarea cunoașterii divine a cititorului Dorim să indicăm: /) Care este centrul și fundamentul tuturor ființelor; ) Ce este revelația divină dată prin rostirea Cuvântului lui Dumnezeu; ) Cum vin binele și răul dintr-o singură fundație, adică lumină și întuneric, viață și moarte, bucurie și tristețe; și care sunt acestea în baza lor; și, de asemenea, pentru ceea ce fiecare ființă și origine este potrivită și necesară; ) De ce toate lucrurile își au temelia în Marele Sacrament, din suflarea Celui veșnic; ) Cum Cel etern se aduce la perceperea, simțirea și discriminarea lui însuși, la știința despre sine și la jocul puterii [divine] eterne; ) Cum se poate ajunge la adevărata cunoaștere a lui Dumnezeu și la cunoașterea naturii eterne și temporale; ) Și cum se poate ajunge la o adevărată contemplare a Ființei tuturor ființelor; ) De asemenea, despre crearea lumii și a tuturor creaturilor; ) Și apoi, despre originea, căderea și restaurarea omului; despre ceea ce a fost după primul om adamic din țar Jacob Boehme natura și ceea ce este el în noua Renaștere în Împărăția Harului; și cum a apărut noua lui naștere; ) Și de asemenea - ce înseamnă "Vechiul" și ce înseamnă "Noul" Testament, fiecare în sensul său Și acum vrem să ducem această explicație prin toate capitolele din prima carte a lui Moise și să indicăm cum și de ce Vechiul Testament este figura Noului Testament; ce ar trebui să fie înțeles prin poveștile sfinților părinți, de ce i-au atribuit lui Moise Duhul lui Dumnezeu, ce indică figurile acestor povești înregistrate și cum le-a menționat Duhul lui Dumnezeu în copiii săi înainte de vremea lui Hristos în figură a Împărăției lui Hristos; căci lui Dumnezeu i-a dat pentru totdeauna acest tron al milei lui Hristos, prin care Dumnezeu a dorit să-Şi dezrădăcineze mânia şi să-Şi descopere mila Și dacă timpul total al acestei lumi este prezentat și modelat ca un mecanism de ceas, atunci cum va funcționa în viitor în timp? Ce este lumea spirituală interioară și ce este lumea materială exterioară? Ce este omul spiritual interior și care este ființa exterioară a acestei lumi? Cum există timpul și eternitatea unul în celălalt? Și cum este posibil să înțelegem toate acestea? Se poate întâmpla ca aceste scrieri ale noastre să fie citite, dar să nu fie imediat înțelese și înțelese de către cititor (tocmai pentru că, deși expunerea noastră este perfect consecventă și justificată de lumina Naturii, precum și de Scriptura, dar până când acum multă vreme a fost aproape în întuneric și numai prin har divin a fost dăruit cu simplitate pură); atunci, dacă cititorul nu le neglijează și le respinge, după obiceiul rău al acestei lumi, va vedea aici indicată temeiul practicii, dacă se predă ei și îi cere lui Dumnezeu lumină și înțelegere Și apoi, în cele din urmă, va înțelege corect baza noastră, care va deveni foarte plăcută și apropiată de el Dar celor mândri și pricepuți, care totuși nu știu nimic, pentru care pântecele lor este Dumnezeu și care doar urmează fiara curvei Babilonului și beau otrava ei și vor să rămână de bunăvoie în orbirea și mrejele diavolului, nu am scris nimic; dar prin spiritul cunoașterii lor au pus o încuietoare puternică pe prostia rațională, astfel încât ea să nu înțeleagă planul nostru, căci este nedemn de el, pentru că vrea să-l slujească de bunăvoie lui Satana și nu este un copil al lui Dumnezeu Mare mister Fiilor lui Dumnezeu dorim de bunăvoie să fim clari și de încredere și să le comunicăm din adâncul inimii cunoștințele pe care ni le-a dat Dumnezeu, căci a sosit vremea acestei Revelații Așa că lasă fiecare persoană să vadă la ce aspiră! Toți cei de aici își vor primi răsplata, dar noi îi lăsăm mila iubirii blânde și blânde a lui Isus Hristos Amin // septembrie Boa constrictor I Ce este al -lea deschis și despre Treime Dacă vrem să înțelegem noua Naștere, ce este și cum se întâmplă, atunci trebuie să știm mai întâi ce este o persoană! Și de ce este el chipul lui Dumnezeu și a Sălașului divin! Și de asemenea - ce este Dumnezeul revelat, al cărui chip este omul Reflectând asupra a ceea ce este Dumnezeu, afirm că El este Unul, în raport cu creația acționând ca un Nimic etern, El nu are nici bază, nici început, nici loc; Nu posedă nimic decât numai pe sine: El este Voința Abisului, El este în sine numai Unul: Nu are nevoie de nici spațiu, nici loc: din veșnicie în veșnicie Se generează în sine El este diferit și incomparabil cu nimic și nu are un loc special pentru locuința lui: doar Înțelepciunea sau Rațiunea veșnică este Locașul lui: El este Voința Înțelepciunii, Înțelepciunea este Revelația Sa, În această naștere veșnică, trebuie să înțelegem trei lucruri și anume: ) voința veșnică, ) sufletul etern al voinței, ) rezultatul voinței și al sufletului, care este spiritul voinței și al voinței suflet Voința este Tatăl, sufletul este ceva Îmbrățișat de voință, adică locul, sau sălașul voinței, sau centrul a ceva, este Inima voinței; iar rezultatul voinței și al sufletului este Forța și Spiritul Acest duh triplu este o singură Ființă; dar nu este o ființă, ci o minte eternă: originea a ceva, Și este o veșnică ascundere , așa cum mintea omenească este de neînțeles în "Intimitatea eternă" a lui Boehme înseamnă și Mysteriumul (Sacramentul) ascuns (adică de fapt "misteriosul") Jacob Boehme timp sau loc, dar el însuși are propria sa înțelegere și propriul loc; iar rezultatul spiritului este contemplarea eternă, primordială, ca desfătare a spiritului Ceea ce a apărut astfel semnifică desfătarea Dumnezeirii sau Înțelepciunea veșnică, care este Izvorul etern al tuturor puterilor, culorilor și calităților, prin care Duhul triplu din această desfătare devine pofticios, tocmai ca puteri , culori și calități; iar dorința lui este dobândirea (Impressen), înțelegerea (Fassen) de sine: voința cuprinde înțelepciunea din suflet, iar ceea ce este cuprins în minte este cuvântul etern al tuturor culorilor, forțelor și proprietăților, pe care voința veșnică rostit de spirit din mintea sufletului Și același lucru se poate spune despre mișcarea sau viața Divinității: Ochiul vederii eterne, când unele forțe, culori și proprietăți le cunosc pe altele în diferență, rămânând în același timp inseparabile unele de altele Toate forțele, culorile și proprietățile sunt în Unul, constituind Armonie distinsă și consonantă între ele și unite în sine, sau, așa cum aș spune, Cuvântul verbal (ein sprechendes Wort), întrucât în acest Cuvânt sau verb toate limbile, forțe rezidă în interior , culori și proprietăți care, împreună cu sunetul sau cuvântul, se desfășoară și se manifestă vizibil Așa este Ochiul Abisului, Haosul etern, în care totul rezidă în interior, etern și temporal, și asta înseamnă sfat, putere, miracol și virtute , care se numește de fapt "DUMNEZEU", sau mrr (Jhwh), sau Iehova (Iehova) , Care este o singură Ființă în afara tuturor începuturilor - o acțiune independentă în sine, generarea, găsirea și simțirea de sine; fără nicio sursă din sau prin nimic Nu are nici început, nici sfârșit; Este incomensurabilă și incalculabilă în amploarea și mărimea sa, pentru că este mai profundă decât orice adâncire a gândirii El nu este nici "aproape", nici "departe" de nimic, ci El este în toate și pătrunde totul; pretutindeni este Nașterea Sa și fără El nu există nimic: El este timp și veșnicie, pământ și fără temei (Grund und Ungrund) și nimic nu poate să-L cuprindă decât adevărata Minte, care este Dumnezeu Însuși Poate că cuvântul Impressen este mai bine tradus prin retragere sau apăsare Impressen este unul dintre "conceptele" pur bohmiene, ceea ce înseamnă procesul de comprimare (sau retragere, retragere) a "dorinței întunecate" a Naturii "Virtute" (Tugend), sau proprietate, calitate Grund und Ungrund - ar trebui, probabil, să fie tradus în conformitate cu terminologia lui Boehme mai degrabă ca - "de jos" și "Abis" Mare mister Capitolul II Despre Cuvântul sau Inima lui Dumnezeu Aceasta este ceea ce St Ioan: "Im Anfang war das Wort, und das Wort war bei Gott, und Gott war das Wort, dasselbe war im Anfang bei Gott " Cuvântul I m (c) este voinţa Abisului ; Anfang (începutul) este înțelegerea voinței, așa cum se cunoaște pe sine și duce la începutul etern Mustul (Cuvântul) este ceva înțeles (Gefassete), care în voință este Nimic și împreună cu înțelegerea (Fassen) devine nașterea a ceea ce a fost la început cu voința și în voință Împreună cu voința, în înțelegerea ei, plăcerea [a Zeității, adică Înțelepciunea veșnică] și, prin urmare, înseamnă Inima, sau centrul și cercul vieții, în care se află Sursa Primordială * a Vieții eterne Ioan spune mai departe: "Prin El totul a început să fie și fără El nimic a început să fie În El era viața și viața era lumina oamenilor " Vog, omule, acceptă însăși această lumină a vieții, care a fost și este în Cuvânt lumina veșnică și ia în considerare Ființa tuturor ființelor și mai ales a tine însuți, căci tu ești imaginea, viața și ființa celor fără fund (unergriindlichen) Dumnezeu, asemănarea Lui Gândește-te la timp și veșnicie, la rai, la iad și la lume, la lumină și întuneric, la durere și la chin, la viață și la moarte, la Ceva și la Nimic! Testează-te pentru a vedea dacă ai viața și lumina Cuvântului în tine, astfel încât să poți vedea și înțelege totul Pentru și Johannes, /, - ' "La început era Cuvântul, și Cuvântul era la Dumnezeu și Cuvântul era Dumnezeu A fost la început cu Dumnezeu" (Ioan, /" - ) Ungrund (de bază, necondiționat, absolut) este una dintre principalele definiții ale lui Dumnezeu în teosofia lui Boehme, introdusă de acesta în sensul său specific pentru prima dată în lucrarea "Despre întruparea lui Isus Hristos" ( ) și extinsă în De signatura rerum ( ) și Mysterium magnum ( ) Urstand - aici este tradus în principal ca sursă primară sau ca sursă primară, Origine Cu toate acestea, acest "concept" important în limbajul lui Boehme înseamnă mai degrabă Primul stat, Mare-(stat)stat, Marea-Ființă, Marea-Devenire Evanghelia după Ioan : Unergriindlich în Boehme înseamnă ceva [din exterior] nefondat, de fapt ceva "fără fund", adică inerente abisului Jacob Boehme viața ta a fost în Cuvânt și a fost revelată în forma pe care a făcut-o Dumnezeu: viața ta a fost suflată în acea imagine de spiritul Cuvântului Ridică-ți mintea în lumina vieții tale și privește Cuvântul transfigurat (geformte); urmăriți-i nașterea interioară, căci în viața luminii totul este deschis Tu spui: "Nu pot, sunt răsfățat" Dar ascultă, încă nu te-ai născut din Dumnezeu, căci altfel ai fi găsit această lumină - și ai putea! Cu toții nu avem cu ce să ne lăudăm, tuturor ne lipsește slava pe care o avem doar în Dumnezeu, dar vreau să vă arăt ceva Fiți atenți, așa cum trebuie, pentru a înțelege acest lucru, în timp ce nu există niciun batjocoritor printre noi, precum Babilonul pierdut Uite, vorbind despre Esența tuturor ființelor, afirmăm că totul este de la Dumnezeu și mulțumiri lui Dumnezeu Și Sf Ioan mărturisește și el: "Fără El, nimic din ceea ce a fost creat nu a fost creat"} Și acum mintea se întreabă: "Din ce și cum a creat Dumnezeu binele și răul, durerea și chinul, viața și moartea? Poate exista o astfel de voință în Dumnezeu care să facă răul? Iar mintea începe să speculeze, vrând să înțeleagă acest lucru, ci doar se învârte, nu pătrunzând în interior, pentru că nu este în interior, ci în afara Cuvântului cercului vieții Așadar, uită-te la tine și gândește-te: ce ești*! Apoi uită-te la lumea exterioară cu armata lui și întreabă: ce este el? Răspunzând, vei descoperi că, împreună cu întregul tău spirit și ființă exterioară, ești această "lume exterioară" Sunteți o lume mică dintr-una mare, iar lumina voastră exterioară este haos, [amestecând] lumina soarelui și a stelelor, pentru că altfel nu ați putea vedea din lumina soarelui Stelele (Sterne) dau esența discernământului în vederea înțelegerii (Sehen) Corpul tau este alcatuit din foc, aer, apa si pamant, contine si o proprietate metalica; căci de ce soarele împreună cu stelele reprezintă un singur spirit, din acest motiv pământul cu restul elementelor reprezintă o singură ființă, o singură Putere coagulată Dacă ridic o piatră sau un bulgăr de pământ și mă uit la el, atunci voi observa în ea partea de sus și de jos și, în general, întreaga lume; același lucru poate fi găsit în orice, doar în fiecare lucru o proprietate Evanghelia după Ioan, /, Eine coagidirte Krafi (germană) - de la coagul adică genă, (chim ) coagulare, coagulare Mare mister (adică calitatea) prevalează deasupra tuturor celorlalte; tocmai din această proprietate predominantă lucrul își trage numele În același timp, toate celelalte proprietăți rezidă în el, doar în grade și proporții diferite și, cu toate acestea, toate gradele și proporțiile alcătuiesc un singur Centru Căci nu există decât o singură Rădăcină din care pornesc toate lucrurile, care se împarte numai în densitate atunci când se coagulează: primatul ei este ca fumul (Rauch) sau vaporii (Broden) marelui mister (Myslerio) al Cuvântului rostit, care este peste tot în tot ceea ce este nou spunând (Wiederaussprechen), adică într-o nouă expirație (Wiederaushauchen) - o singură asemănare cu sine, ca o singură ființă în spirit Cu toate acestea, nu spunem că lumea exterioară este Dumnezeu, sau Cuvântul vorbitor (care este în sine fără o astfel de ființă), sau omul exterior; dar toate acestea sunt doar Cuvântul rostit, coagulându-se astfel în reînțelegerea lui (până la cel care vorbește), și încă coagulându-se cu cele patru elemente prin intermediul spiritului poftei (sau spiritului astral) și aducând într-o astfel de viață și activitate , într-o asemenea manieră și fel, așa cum Cuvântul pururea rostit înfăptuiește în sine Taina (care este spirituală); iar acest Mysterium îl numesc Centrul Naturii eterne, când Cuvântul care vorbește mereu se aduce la naștere și creează în sine o lume spirituală asemănătoare cu lumea materială, care suntem în Cuvântul rostit Așadar, afirm că lumea interioară este Raiul în care locuiește Dumnezeu, iar lumea exterioară este vorbită din interior și are doar un alt început decât cel interior, dar vine totuși din interior (prin mișcarea veșnicului) -vorbește Cuvânt) și se bazează pe un singur început și un singur sfârșit Și lumea exterioară locuiește în Cuvântul care vorbește mereu: Cuvântul veșnic a rostit-o ca marea Taină a eternității din puterea, culorile și proprietățile sale într-o singură ființă Această ființă rămâne, de asemenea, doar ca expirare a Cuvântului în înțelepciune, care își are a doua înțelegere (pentru naștere) în sine și, de asemenea, se coagulează împreună cu înțelegerea și se formează după chipul nașterii Cuvântului veșnic, așa cum forțe, culori și proprietăți în Cuvânt (prin Înțelepciunea) sau, așa cum aș putea spune, din Înțelepciunea în Cuvânt Jacob Boehme Prin urmare, nimic nu este "aproape" sau "departe" de Dumnezeu, căci o lume este în alta, și toate alcătuiesc o singură lume; dar o lume este spirituală, cealaltă este corporală, la fel cum trupul și sufletul sunt unul în celălalt, iar timpul și eternitatea sunt doar un lucru, dar numai în principii diferite (Anfângen) Lumea spirituală are un început etern în lumea interioară, în timp ce lumea exterioară are un început temporar; si fiecare isi are nasterea in sine Cu toate acestea, Cuvântul care vorbește mereu domină totul și totuși nu poate fi înțeles și înțeles nici în lumea spirituală, nici în lumea exterioară, căci nu poate fi oprit ; dar acţionează din veşnicie în veşnicie şi acţiunea ei este cuprinsă, pentru că este Cuvântul format; iar Cuvântul activ este viața lui și este de neînțeles, pentru că este în afara fiecărei ființe, doar ca minte sau forță care este adusă în ființă În lumea spirituală interioară, Cuvântul se cuprinde în esență spirituală, ca un singur Element în care sunt ascunse toate cele patru elemente Dar când Dumnezeu, ca Cuvânt, a înfăptuit acest singur Element, atunci proprietățile ascunse care alcătuiesc cele patru elemente au fost revelate Înțeles: acesta (Cuvântul) nu poate fi reparat " forța care se introduce în ființă" - adică: forța care se exprimă în ființă Mare mister Capitolul III Jacques, din Binele etern, a luat naștere Răul, care în Bine nu are început pentru Rău; şi a originii lumii întunecate sau aba în care locuiesc demonii Deci, deoarece lumina și întunericul sunt observate în lumea exterioară și, în plus, durerea și chinul (Quaal) (și, totuși, totul vine din Sacramentul etern (Mysterium), adică din lumea spirituală interioară și lumea spirituală interioară - vine din Cuvântul cel veșnic născut și vorbitor), atunci trebuie să ne gândim cum răul a venit din binele veșnic, care, la urma urmei, nu are început în bine? De ce au apărut întunericul, durerea și angoasa? Și atunci, de aici, cum a apărut strălucirea sau lumina în întuneric? Căci nu putem spune că lumina veșnică sau întunericul veșnic au fost create; altfel, ele ar fi create în același timp și înțelese într-un singur început, care nu există Căci ei au fost împreună în generație, dar nu în înțelepciune, nici în generația Cuvântului Dumnezeirii; și își au originea în dorința Cuvântului vorbitor Căci în Cuvântul care vorbește mereu, care în afara oricărei naturi sau începuturi este doar Mintea divină (Verstand) sau Sunetul (Hali), nu există nici lumină, nici întuneric, nici gros, nici subțire, nici bucurie, nici suferință , de asemenea, nici percepție sau sentimente, dar există doar pur și simplu puterea minții în chin, voință și guvernare; și nu există nici "dușman", nici "prieten", căci în Cuvântul cel veșnic vorbitor nu există decât Binele etern și nimic mai mult Și întrucât acest Bine etern nu poate fi o ființă insensibilă (căci atunci nu ar fi deschis pentru sine), el se introduce în sine în dorință (Lust), de dragul autoobservării (Selbstschauen) sau viziunii (Sehen) ) din aceea ce este, în ce dorinţă constă Înţelepciunea; si de vreme ce in acest fel dorinta vede ce este, se introduce in pofta (Begierde) pentru a simti ceea ce este, si anume, in simtul mirosului, gustului, culorilor, puterilor si proprietatilor Și totuși nici un sentiment Adică la sursă Jacob Boehme Dorința spirituală liberă nu ar fi putut apărea dacă nu s-ar fi introdus în dorință (ca foamea) Căci Nimicul tânjește la Ceva, iar foamea este pofta, ca primul cuvânt Fiat sau creație (Macheny, căci pofta nu are ce să creeze sau să apuce Se îmbrățișează numai pe sine și se percepe, adică se coagulează, se întinde în sine , și se adună și se conduce de la Abis la bază și se întunecă cu o atracție magnetică, astfel încât Neantul este umplut, dar rămâne același Nimic, pentru că are o singură proprietate, adică întunericul Așa este eternul sursă de întuneric; pentru că acolo unde există proprietate, există deja Ceva și Ceva este Nimic; pentru că până când Nimic nu este umplut cu Altceva (de exemplu, strălucirea), întunericul va continua; și atunci se va dovedi a fi lumină și va rămâne totuși întuneric în această proprietate În această coagulare sau impresie (Impresion), sau poftă, sau foame, așa cum am vrut să-l clarific minții, trebuie să înțelegem prin densitate sau conjuncție două lucruri: ( ) Dorința liberă, care este Înțelepciunea, puterea, și calitatea florilor; și ( ) Pofta de dorință liberă în sine Pentru dorința liberă, i e înțelepciunea, nu o proprietate, ci eliberată de orice înclinație și una cu Dumnezeu; pofta este o proprietate Dar pofta ia naștere din dorință și, prin urmare, pofta îmbrățișează și dorința liberă în strânsă contracție și o aduce cu ea în percepție și acceptare În acest punct, ar trebui să înțelegem corect: pofta ia naștere din voința dorinței libere și se transferă de la dorința liberă la poftă, căci pofta este o proprietate a Tatălui, iar dorința liberă, adică înțelepciunea este proprietatea Fiului; căci Dumnezeu, care este Duh, nu este numit nicăieri aici "Tatăl" sau "Fiul", până la descoperirea prin foc în lumină, unde El va fi numit Tată și Fiu Cu toate acestea, descriu acest lucru pentru o mai bună înțelegere a adevăratei temelii a nașterii naturii, astfel încât cititorul să poată înțelege cărei Persoane din natura Divinității ar trebui să i se atribuie și cărei forțe din natură Centrul naturii eterne: cum se introduce voința Abisului în natură și imagine Să fie! (lat ) Vom Ungnuide zu Grund (germană) - i e de jos în jos Mare mister Pofta din eterna Voință a Abisului (Ungrund) este prima formă și este Fiat sau Schuf (creată) Iar puterea dorinței libere este Dumnezeu, care dirijează (fuhret) Schuf (creat), și împreună ambele înseamnă Verbum Fiat (verbul să fie! - adică Cuvântul etern care creează acolo unde nu există nimic) și Marea Devenire (Urstand) natura și toate ființele (Ѣ) Prima calitate a poftei este astringentă, aspră, impresionantă, înțelegându-se pe sine, întunecându-se și creează pentru prima dată marele întuneric al Abisului (Abgrundes); în al doilea rând, ea devine materială, spiritual complet neplăcută, tare și aspră și este cauza răcelii și a tuturor ascuțișului, precum și a tot ceea ce semnifică ființa și este începutul sensibilității, unde dorința liberă se regăsește în interior și se introduce în contemplare; dar pofta în sine se conduce astfel în durere și angoasă și astfel dorința liberă primește doar sensibilitate (#) A doua formă sau proprietate este atracția poftei, adică înțepătura, impulsul sau mișcarea Căci fiecare mișcare este atrăgătoare și este începutul mișcării, al motivului și al vieții, și adevăratul Urstand al vieții mercuriale a durerii dureroase Căci peste tot există (urstăndet) prima vrăjmășie între astringență și fermitate și înțepătura motivului; pofta este cea care o face dură, aspră și înlănțuită, la fel cum recele îngăduie apa Astfel, astringentul este pur și simplu rece, iar înțepătură, adică atracție și este generată de compresie (Einpressen) Pretutindeni totul este ca Tatăl și Fiul: Tatăl vrea să fie calm și ferm, dar înțepătura, adică Fiul Său se întinde spre Tatăl și creează anxietate; Tatăl nu poate tolera acest lucru ca astringență și se îndreaptă mult mai puternic către pofta în sine, pentru a-l înfrâna și a înlătura pe Fiul neascultător, datorită căruia Fiul devine doar mai puternic în înțepătură; aceasta este adevărata bază și cauza receptivității Sale, care în dorința liberă este începutul etern al mișcării forțelor, culorilor și proprietăților și care este Împărăția divină a Bucuriei; în întuneric pofta este sursa primară Un joc evident pe sunetul cuvintelor fuhret (regizează) și puțin mai departe decât cuvântul în picioare Fiat (Let it be!) Împreună se dovedește: Aus Fiihren Gottes entstehet sein Verbitm Fiat Jacob Boehme vrăjmășie, durere și chin și primatul etern al mâniei lui Dumnezeu și toată neliniștea și inconsecvența (t ac tDort) Sunetul (Schall) Cuvântului divin provine din forțele divine care se formează în dorința iubirii și duce la Cuvântul limpede al tuturor forțelor în care sălășluiește revelația Împărăției divine a Bucuriei, în Dorința liberă (Pofta) înțelepciunii lui Dumnezeu Literal: Esența "apăsării" (Impresiune), - Aici cuvântul Boehme Impresie în cazul genitiv ar trebui tradus mai degrabă în sensul de "apăsare", sau "apăsare" (Im-presiune), adică de fapt "în amprentă" Mare mister VIL A șaptea vibrație: Creatură, Shell (Laeyl) Aceasta este esența modelată a forțelor, adică revelația forțelor: ceea ce primele șase tipuri constituie în spirit, al șaptelea tip constituie în ființa atotcuprinzătoare, ca în casa (Gehăuse) tuturor celorlalte, sau ca în trupul spiritului, în care spiritul acționează și se joacă cu el însuși; este şi hrana focului, din care focul primeşte esenţa pentru lăcomia sa, în care arde; iar al șaptelea fel este Împărăția splendorii lui Dumnezeu; șapte proprietăți și sunt notate după cum urmează: Cele șapte duhuri ale lui Dumnezeu, sau forțe ale naturii, așa cum sunt produse și descoperite în dragoste și mânie, în rai și iad și, de asemenea, în împărăția lumii: Revelațiile celor șapte versete ale lui Dumnezeu sau forțele naturii Mânie Tartă, poftă Trage sau intepa receptivitatea Frica sau suflet Iadul Tare, rece, lăcomie Sting, invidie Ostilitate Lumea Rece, tare, os (Bein) , sare Otrava, viata, cresterea, sentimentele Sulf, sensibilitate, durere (Reip) Foc sau spirit Ipocrizie, furie Focul Iubirii Spirit, minte, poftă Dragoste Lumina sau pofta de iubire Sunetul (Schall) sau Mintea Corp sau ființă [substanță] Ceresc Blândeţea Bucuria divină Cerul Regatul Pământesc Jocul lui Venus, Lumina vieții Vorbire, plâns, discriminare Corp, lemn, piatră, pământ, metal, iarbă Gehăuse - derivat din cuvântul Haus (casă), Prezentarea a primit forma tabelului de mai sus prin intermediul unui adept al lui Jacob Boehme, Abraham von Sommerfeld Veip se pare că în Boehme se transformă în Reip (durere) la punctul Jacob Boehme Cititor favorabil, înțelegeți înțelesul tuturor celor de mai sus corect și așa cum se cuvine! Dar acest lucru nu trebuie înțeles ca și cum cele șapte proprietăți ar fi separate și una ar fi aproape de cealaltă, sau mai clar decât cealaltă; dar toți cei șapte nu sunt decât Unul și nu există "primul" sau "al doilea" sau "ultimul" printre ei; "ultimul" aici se dovedește din nou a fi "primul", căci atunci când "primul" se introduce într-o ființă spirituală, "ultimul" într-o ființă corporală; iar "ultimul" este corpul "primului" Numai noi suntem forțați să vorbim despre ea pe părți (în Stuckwerk) , astfel încât să poată fi descris și explicat pentru ca cititorul să se gândească; toate împreună sunt doar o singură revelație a lui Dumnezeu, în dragostea și mânia Sa, în veșnicie și în timp Cu toate acestea, trebuie remarcat cu atenție că fiecare proprietate este și ea esențială: în Împărăția Cerurilor, aceste ființe, una după alta, constituie o singură Ființă Unică - Taina (Mysterium), din care cresc plantele cerești după putere a fiecărei proprietăți Așa cum pământul este Misterul tuturor copacilor și ierburilor, al plantelor și al viermilor, cele patru elemente sunt Misterul tuturor animalelor, iar stelele sunt Misterul întregii realități în [lumea animalelor și a plantelor] Fiecare proprietate este esențială pentru sine și în esența ei are și celelalte șase feluri de ființe și face ca ființa celorlalte feluri să fie esențială în propria lor ființă, așa cum observăm în pământ și pietre, în special în metale, când adesea, într-o singură densitate, toate cele șapte metale se află în interior unul în celălalt și o singură proprietate este Cea mai înaltă, coagulând și captivând în sine pe toate celelalte, și unul este întotdeauna mai deschis decât altele, deoarece fiecare proprietate este puternică într-un singur lucru: acesta așa ar trebui să fie înțeles în plante; când deseori există o proprietate astringentă, acidă, amară, înfricoșătoare sau sulfuroasă într-o plantă sau un copac; și, de asemenea, de foc, dulce, leneș sau apos adică treptat "Adică esențial Marele mister Capitolul VII Despre Sfânta Treime și Ființa Divină Natura eternă, precum și cea temporală este înțeleasă în primul rând de lumea întunecată și de foc, adică în primele patru forme: ) în pofta astringentă, ) în înțepătura amărăciunii, ) în frică sau sensibilitate, ) în foc, când dezbinarea se produce într-un foc în groază: dar forțe, atât în interior, cât și în lumea exterioară, totul este înțeles în lumina sau focul iubirii, adică în pofta iubirii Căci prima lor temelie este Cuvântul veșnic, adică Unul când totul este în interior; al doilea temei este dorința liberă a Cuvântului, adică Înțelepciunea, când toate culorile și proprietățile unei singure forțe sunt revelate în voința Divinului; a treia temelie este pofta iubirii, când dorința liberă, cu culorile și calitățile ei de forțe, a fost ascuțită de natură și condusă prin aprinderea focului la stăpânire spirituală, care este realizată în lumină de forțele din Tărâmul etern de bucurie Al patrulea fundament este spiritul onctuos, în care dorința liberă se îmbrățișează în dorința de foc a iubirii în blândețe, adică în propria sa formă și, în același timp, cuprinde strălucirea și esența focului și a luminii și introduce în prima ființă; iar această putere a focului și a luminii în blândețea dorinței libere în calitate onctuoasă este adevărata tinctură sfântă Cea de-a cincea temelie este duhul apos care se naște din mortificarea în foc, când prima ființă spirituală a fost mistuită de foc într-o poftă aspră, întunecată Prin urmare, din absorbția focului ia naștere o ființă spirituală, adică baza de ulei și o ființă apoasă din moarte, din care spiritul focului își ia furia, pentru că nu se poate aprinde în proprietățile sale furioase în baza de ulei, căci focul trebuie să ardă prin moarte și să fie doar în lumină, altfel baza de ulei s-ar aprinde Deci, focul în consumul său produce apă, adică moartea lui și totuși trebuie să o obțină din nou pentru viața lui, căci altfel nici focul, nici lumina nu pot exista Astfel, există o generație, absorbție, acceptare și Tinktiir (germană) - litere, soluție, infuzie, culoare (din tinctura (lat ) - colorare, culoare), i e calitatea comunicată sufletului de Duhul Sfânt Jacob Boehme reabsorbție, dar totuși și Dăruire veșnică; și nu există început și nici sfârșit Deci, acum înțelegem ce sunt Dumnezeu și Ființa Sa Noi creștinii afirmăm: Dumnezeu este trinitate, dar unul în esență; și ceea ce spun ei de obicei despre Dumnezeu în trei persoane este prost înțeles nu numai de către enoriașii nerezonabili, ci în parte chiar și de către teologii învățați Căci Dumnezeu este Persoana numai în Hristos, și astfel El este Puterea veșnic născută și Împărăția cu toate ființele; Totul își ia originea (Urstand) de la El Totuși, când se afirmă despre Dumnezeu că El este Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt, atunci acest lucru este spus corect: trebuie doar explicat, altfel sufletul neluminat nu va înțelege acest lucru Tatăl este în primul rând Voința Abisului (Ungrund), El este, în afară de orice natură sau principiu, Voința de Ceva, care se cuprinde în dorința Revelației de Sine Iar dorința (Pofta) este puterea îmbrățișată de voință sau Tatăl, iar Fiul, Inima și scaunul Său este primul principiu veșnic în voință și de aceea este numit "Fiu", pentru că El în voință ia cele veșnice începând odată cu autoînţelegerea voinţei Deci, voința vorbește de la sine prin înțelegere, adică expirație sau revelație; și aceeași ieșire din voință în vorbire sau respirație este spiritul Zeității, sau a treia Persoană, așa cum spuneau cei din vechime Iar cel expirat este Înțelepciunea, adică tăria florilor și virtuților voinței, pe care le îmbrățișează veșnic în centrul vieții sau inima pentru locuința ei și vorbește veșnic din nou din înțelegere, adică din forma sa veșnică și totuși se îmbrățișează veșnic din nou în centrul inimii sale Aşa este din veşnicie în veşnicie înţelegerea voinţei, adică Tatăl care înțelege din veșnicie în veșnicie Cuvântul său vorbitor și îl rostește din veșnicie în veșnicie Vorbirea (Sprechen) este gura revelației voinței; Înţelepciune Nu există nicio bază aici pentru a afirma că Dumnezeu este "trei Persoane"; dar El este triplu în generația Sa veșnică El se naște pe sine în Treime și totuși în această generație veșnică El trebuie să fie înțeles doar ca o singură Ființă și Generație Mare mister nu ca "Tată", "Fiu" și nu ca "Duh", ci ca Viață sau Bine unică, veșnică Treimea este cu adevărat înțeleasă pentru prima dată în Revelația ei veșnică, când El este revelat prin Natura eternă prin focul în lumină Atunci cele trei proprietăți dintr-o singură Ființă sunt de înțeles, adică Tată - cu lumea focului [mânia]; Fiul - cu pofta iubirii în lumină, i e cu lumea luminii (sau cu mare blândețe în foc); iar Duhul Sfânt - cu o viață activă în tinctură, într-o viață și guvernare onctuoasă și apoasă, care se descoperă în foc și lumină (adică în marea flacără de foc a luminii și a iubirii) după proprietatea dorinței libere, adică prin natura divină Și apoi - în calitatea morbidă furioasă a făinii (Quaaleigenschaft), conform lumii întunecate a focului Și totuși Dumnezeu este Unul: în lumină El este flacăra de foc a Iubirii, iar în focul aprins din natură El este Focul mistuitor, după care Dumnezeu este numit "Focul Mistuitor"; iar în chinul întunecat furios El este principalul Zelot, în a cărui proprietate sunt compuse spiritele lumii întunecate Tatăl este numit Duh Sfânt numai în Fiul (adică în puterea luminii în Împărăția divină a bucuriei, adică în mare blândețe și iubire), căci există adevărata Sa Revelație, în care El este numit " Dumnezeu " În foc este numit Dumnezeu mânios, în lumina sau în focul iubirii este numit Dumnezeu sfânt; în natura întunecată El nu este numit Dumnezeu Trebuie respectată distincția, pentru că fiecare lume are propriul său principiu, precum și guvernarea Și, deși totul a venit dintr-o singură sursă primordială, totuși, totul este împărțit într-o dublă sursă, sau făină, așa cum observăm în exemplul focului și al luminii, când focul este dureros și mistuitor, iar lumina este blândă și dăruitoare, deși unul fără celălalt tot nu ar fi nimic Focul își are originea în natură; si lumina din dorinta libera, i e din puterile Divinului Voința lui Dumnezeu se aduce în foc doar pentru a dezvălui lumina și puterile și le aduce în ființă Din moment ce am scris despre tipurile de natură (pentru a înțelege Natura veșnică), nu trebuie înțeles aici că Zeitatea constă în scop și măsură: Înțelepciunea și Puterea Sa în Proprietatea divină este fără scop și măsură, incalculabilă și inexprimabilă Jacob Boehme Scriu doar despre acele proprietăți pe care Dumnezeu le-a revelat în lumea interioară și exterioară, despre care se poate spune că sunt predominant tipuri ale Revelației Sale Aceste șapte proprietăți se găsesc în toate lucrurile și nu există nicio minte care ar nega acest lucru Aceste șapte proprietăți din lumea interioară dau Elementul sfânt, adică viaţă şi activitate naturală sfântă Dar acest singur Element din această lume exterioară este împărțit în patru proprietăți deschise, adică în patru elemente; totuși [la baza lor] există încă un singur [Element universal], care se împarte în patru surse (Quellbrunnen), adică foc, aer, apă și pământ Aerul vine din foc, apa vine din aer, pământul sau ființa pământească vine din apă; și totuși ele sunt doar o revelație a elementului unic interior și, înaintea interiorului, sunt, așa cum ar fi, fum mocnit sau fum Și în același fel, toate constelațiile nu sunt altceva decât forțe expirate din lumea întunericului și luminii interioare de foc, din marele Suflet al Revelației Divine și există doar un model oficial în care marele Suflet contemplă Revelația Divină în timp, și se joacă cu Sine Fririch Wil&elm Josef Shellin filozofie și religie rezumat de Kuno Fischer, Conţinut: I CHESTIUNEA DE RELIGIE II SOLUȚIONAREA PROBLEMEI Dumnezeu şi lumea în Dumnezeu Căderea și lumea din afara lui Dumnezeu Întoarcerea la Dumnezeu Împărăţia spiritelor şi nemurirea sufletului III MISTERUL FILOZOFII ŞI AL RELIGIEI IV TRANZIŢIA LA TEOSOFIE eu Problema religiei Cunoaștem problema la care a ajuns filosofia Identității Ea a stabilit unitatea Absolutului și a Universului, conceptul de "Ev kai yaav, dar nu în sensul în care diferența dintre Dumnezeu și lume este distrusă și se afirmă o egalitate completă care nu conține contrarii; de fapt, între Dumnezeu și lume nu există doar diferență, ci și opoziție, separare, contradicție, care nu numai că este permisă de conceptul de Dumnezeu, ci chiar cerută de ei pentru sensul ei; fără această opoziție, Absolutul, conform la spiritul noii doctrine a identității, nu ar fi ceea ce este; prin urmare, această opoziție există nu în detrimentul unității Absolute, ci din cauza ei Întrebarea ridicată de noi aici este de mare importanță; dacă luăm în considerare Absolutul este egal cu lume și consideră unitatea Absolutului și a lumii nedivizată și inseparabilă, atunci trebuie recunoscut că între Dumnezeu și om nu există nici o schismă, că într-o persoană nu există sentimentul unei astfel de izolare, există nu este nevoie de reconciliere și restabilire a unității cu Dumnezeu, atunci în lume nu există și nu poate exista un rău de care ar fi necesar să se elibereze Fără nevoia umană de mântuire, adică fără a rupe unitatea dintre viața divină și cea umană nu există religie, fără posibilitatea răului nu există libertate umană Ne vom ocupa mai întâi de problema religiei Există o învățătură panteistă care îl identifică complet pe Dumnezeu și universul ca natură simplă și, prin urmare, oricât de religioasă ar fi starea de spirit a filozofilor, această învățătură nu poate fundamenta faptul religiei în lume din mijloacele cunoașterii ei Așa a fost învățătura lui Spinoza și Bruno; Doctrina identității a lui Schelling, la prima vedere, are același caracter, întrucât sistemul său subliniază relația sa strânsă cu Spinoza și Giordano Bruno, are un caracter deschis și entuziasmat panteist, aduce acest personaj în prim-plan și îl luminează într-o asemenea măsură , că atrage atenția atât a susținătorilor, cât și a adversarilor săi, ca trăsătură dominantă Prin urmare panteist All-One (greacă) - Nota ed Nast, ediții Fririch Schellin Doctrina identității a lui Schelling ar putea provoca o tendință de a o înțelege într-o formă pur naturalistă și de a o opune unei viziuni religioase asupra lumii Nu vorbim acum despre oponenți, ci despre susținători care înțeleg sistemul filozofic al lui Schelling într-un sens naturalist-panteist și afirmă că acest sistem este inconsecvent cu religia Există două posibilități aici: unii recunosc această filozofie fără restricții și neagă religia în general, în timp ce alții recunosc această filozofie cu restricții și neagă (nu religia, ci) doctrina filosofică a religiei Prima categorie aparțin adepții acelor idei panteiste pe care Schelling însuși le-a exprimat în Epicurean Confession of Faith ( ), cu câțiva ani înainte de timpul descris și pe care pr Schlegel a numit "entuziasmul non-religiei" Susținătorii celui de-al doilea punct de vedere consideră religia ca fiind în afara oricărei filosofii și opun religiei filozofiei ca un adaos necesar, constând nu în cunoaștere, ci în credință, în anticiparea beatitudinii, într-o intuiție specială care este inaccesibilă filozofiei și este opus lui Filosofia, din acest punct de vedere, nu este capabilă să înțeleagă religia, trebuie doar să o recunoască și astfel să depășească propriile sale granițe Aceste opinii au fost exprimate de Eschenmeier, unul dintre cei mai timpurii și cei mai semnificativi susținători ai lui Schelling, imediat după Bruno-Schelling în Die Philosophie in ihrem Uebergange zur Nichtphilosophie (Filosofia în tranziția sa la non-filosofie, ) Din Prelegeri despre metoda educației universitare ( ) și din dialogul Bruno ( ), știm deja că Schelling nu era înclinat să abandoneze problema religiei și, parcă, să o elibereze din sfera filosofiei; centru de greutate al problemelor filozofice, adevăratul mister al filosofiei "Mărturisirea epicureană de credinţă" nu mai era mărturisirea lui Construind un sistem de idealism transcendental, încercase deja de mai multe ori să fundamenteze Friedrich WJ Scheliing: Epikurisch Glaubensbekenntnis Heinz Widerporstens, - Schelling a compus acest poem foarte frivol, Mărturisirea lui Heinz Widerporstens, ca rezultat al viziunii despre lume Fichte-Goethe-Spinoziste de atunci - Notă ed Nast, ediții Schelling, F W J Bruno, sau despre începutul divin și natural al lucrurilor, - Nota ed Nast, ediții filozofie și religie doctrina identității este doctrina filozofică a religiei Acum, sub influența "operei minunate" a lui Eschenmeier, abordează direct această problemă și, în loc să scrie un nou dialog după Bruno, compune un tratat Philosophie und Religion (Filosofie și religie, ), al cărui material este conținutul al celui de-al doilea dialog pe care l-a conturat Având în vedere această legătură directă cu Bruno în timp și conținut, clasific această lucrare încă din epoca dezvoltării filozofiei identității și o consider punctul final al acestei filosofii Punctul de vedere al lui Schelling asupra chestiunii religiei este determinat de atitudinea lui față de Eschenmeier și față de acei susținători ai filozofiei identității care o înțeleg în spiritul naturalismului În opiniile lui Eshenmeier, el vede o luptă cu el însuși ca un gânditor nobil și spiritual, constatând doar că nu a stăpânit cunoașterea speculativă a religiei și a obiectelor acesteia, nici în general, nici în special Dimpotrivă, îl tratează pe al doilea cu cel mai mare dispreț, îi consideră "adepți neinvitați care poartă tirsul fără entuziasm", nu sunt capabili să înțeleagă adevăratele mistere ale științei, să se ocupe doar de latura ei exterioară și să o extindă la dimensiuni caricaturale "Le lăsăm exteriorul în viitor; cât despre interior, nu-l atinge, te vei arde "(S ) Filosofia și religia au un sanctuar comun în care sunt destul de consistente una cu cealaltă Acest sanctuar este doctrina celor mai adânci și mai secrete lucruri, doctrina lui Dumnezeu și nașterea veșnică a lucrurilor, doctrina relației lucrurilor cu Dumnezeu, etica bazată pe ea, "despărțirea cuvintelor la o viață binecuvântată", ca priveşte originea, scopul ultim al omenirii şi nemurirea sufletului Aceleași întrebări au format conținutul celor mai vechi mistere, în care filosofia și religia formau o unitate inseparabilă, deoarece filosofia era religioasă, iar religia avea un profund caracter speculativ Această legătură între filozofie și religie s-a rupt, filosofia a devenit o materie școlară, iar religia s-a transformat într-o credință populară exoterică și "singurele mari probleme pentru care merită Filosofie și religie Tubingen, // Schelling, FWJ Sămmtli-che Werke Stuttgart și Augsburg, - Erste Abtheilung bd , S II- Aici și în cele ce urmează sunt pagini citate de Kuno Fischer din Collected Works of Schelling - - Notă ed Nast, ediții Fririch Schellina filozofați și ridicați-vă deasupra cunoștințelor obișnuite" s-au pierdut Acum se pune sarcina de a readuce aceste probleme în domeniul filosofiei și de a restabili unitatea acesteia cu religia prin studiul acestor obiecte În centrul acestor probleme se află problema originii finitului din Absolut, a "nașterii eterne a lucrurilor" Această problemă, care a fost deja prezentată în Darstellung meines Systems der Philosophie ("Expunerea sistemului meu de filosofie", ), dar nerezolvată încă în ea, a apărut apoi la Bruno ca un mare mister filosofic, formând tema principală a lucrarea pe care o luăm în considerare și acum intră în posesia dezvoltării ideilor lui Schelling "Voi încerca", spune el, aruncând o privire înapoi către Bruno, "să descopăr complet această întrebare" (S ) II Rezolvarea problemei I bon u world ble Această problemă poate fi rezolvată doar prin cunoașterea reală a lui Dumnezeu Dacă religia se opune filosofiei, atunci în același timp filosofiei i se refuză cunoașterea lui Dumnezeu, argumentând că esența lui Dumnezeu este inaccesibilă gândirii speculative, că Absolutul, considerat în filozofie, nu este Dumnezeul religiei; cu alte cuvinte, ideea de Absolut nu este Absolutul în sine De fapt, ideea de Absolut, spun ei, este produsă prin gândire, prin urmare, este un produs, există ca "unitatea idealului și a realului, subiectiv și obiectiv", este alcătuită din acestea doi factori, așadar, este ceva complex, nu simplu și nu necondiționat și, prin urmare, ceva departe de a servi ca expresie reală a esenței divine Cu alte cuvinte, cunoașterea Absolutului este și rămâne mediată și, prin urmare, prin natura sa, nu poate fi la egalitate cu esența lui Dumnezeu Dacă admitem realitatea Absolutului "în afara și independent de orice idealitate", adică din orice cunoaștere, atunci cunoașterea directă a acesteia se dovedește a fi imposibilă: în aceste condiții există doar cunoaștere indirectă a Absolutului, prin urmare, filozofie si del&ia ideea de Absolut, din acest punct de vedere, este pur subiectivă, nu reprezintă Absolutul însuși și, prin urmare, Absolutul, conceput de filozof, nu este Dumnezeu în sensul religiei Deci, în ipoteza care tocmai a fost făcută, obiecțiile pe care le-am ridicat mai sus sunt destul de corecte; ele se referă la sisteme dogmatice, precum cele ale lui Kant și Fichte, dar nu afectează învățăturile lui Schelling și, în raport cu sistemul său, sunt o neînțelegere Problema unității filozofiei și religiei s-a ridicat în fața noastră în cea mai simplă formă: soluția acestei probleme depinde dacă există sau nu o cunoaștere directă a Absolutului Obiectul cunoașterii mediate nu este Absolutul, de aceea apare alternativa: fie cunoașterea lui Dumnezeu are un caracter direct, fie nu există deloc cunoașterea lui Dumnezeu Deja mai devreme, Schelling susținuse că "cunoașterea absolută este în același timp cunoașterea Absolutului" Dacă nu există deloc cunoaștere în Absolut, atunci ea nu este în niciun caz cognoscibilă, atunci nu se dezvăluie în niciun fel nici în filozofie, nici în religie și, în consecință, opoziția dintre filozofie și religie dispare, deoarece filosofia și religia ei înșiși cad tocmai în asta dacă intră în opoziție și se păstrează tocmai dacă constituie o unitate Asumarea "realității Absolutului în afara și independent de orice idealitate" este evident înrădăcinată în doctrina dualistă a relației dintre ideal și real, dintre subiectiv și obiectiv Întreaga semnificație a filozofiei identității constă tocmai în faptul că eradică acest dualism și, prin urmare, toate obiecțiile de mai sus nu afectează deloc filosofia identității Prin urmare, a recunoaște filosofia identității și, în același timp, a afirma, pe motivele de mai sus, opoziția dintre filozofie și religie, "imposibilitatea filozofiei credinței" înseamnă a avea o idee falsă, vagă a filosofiei de Identitate Principiul filozofiei identității este Unitatea absolută (Indiferența) idealului și realului, acest principiu dă baza pentru filosofia identității și nu decurge din aceasta Singura soluție posibilă a problemei este să admitem cunoașterea directă a Absolutului Se poate cunoaște în mod direct doar propria esență, și nu un obiect străin Prin urmare, Absolutul poate fi obiect al cunoașterii numai dacă se cunoaște sau se contemplă pe sine; Fririch Schellin prin urmare, autocunoașterea sau autocontemplarea este singura formă corespunzătoare esenței Sale și absolut necesară pentru El Tot ceea ce urmează decurge din conceptul unității absolute a idealului și a realului sub forma autocunoașterii Dacă idealul, ca atare, trebuie să fie în același timp real, atunci realul nu este altceva decât "idealul însuși, dar într-o formă diferită" Imaginea sau forma idealului este o idee, Absolutul este formarea de Sine, formează idei, în aceste idei se formează, sau devine obiectiv; prin urmare ideile sunt adevărate contra-imagini în care Absolutul devine prezent, intuit, obiectiv pentru sine Formarea de Sine a Absolutului este reprezentarea lui de Sine, procesul de autoobiectivizare sau de contemplare a Sinelui Tocmai aceasta este ceea ce se numește unitatea idealului și realului, subiectivul și obiectivul: astfel, această unitate nu este deloc adaosul idealului și realului, ci "idealitate pură absolută în transformarea sa eternă în realitate " Să ne imaginăm tocmai această realitate, această contra-imagine reală a Absolutului, în care el se contemplă și se obiectivează; Să înțelegem această definiție în tot sensul ei Această contra-imagine nu ar avea proprietățile pe care i le atribuim aici dacă nu ar fi Absolutul: este "un alt Absolut" Dacă ar fi doar o umbră a Absolutului, o copie lipsită de esență și putere, atunci nu ar fi Absolut, ar fi atunci doar o imagine, și nu o contra-imagine divină, ar fi doar ideală, în același timp timpul neconținând realitatea, și dacă da, atunci Absolutul însuși nu ar fi unitatea idealului și realului și nu ar exista deloc Prin urmare, ideea, ca contra-imagine divină, la rândul ei, trebuie să aibă și puterea de a transforma idealitatea în realitate, i e să producă idei, care, la rândul lor, au o forță productivă și, în consecință, se dezvoltă într-o lume întreagă de idei: aceasta este lumea în Dumnezeu, "întreaga lume absolută cu toate nivelurile ființelor", Universul în perfectă Unitate "Până acum, nu există încă nimic care să nu fie absolut, ideal, care să nu fie în toate privințele suflet, natura pură naturans" (S ) Nu există nimic cu adevărat izolat în această lume divină Lumea ideilor este revelația lui Dumnezeu, auto-obiectivizarea lui, procesul atemporal al revelației sale, apariția lui în sensul etern, pe care Schelling le-a numit extrem de potrivit "adevăruri" filozofie și religie teogonie transcendentală noe" Într-adevăr, autocunoașterea divină este condiția oricărei cunoștințe Dar cum se naște finitul din natura divină, din lumea intelectuală lumea corporală, din unitatea eternă a lucrurilor lucruri cu adevărat izolate? Există un mare mister în această chestiune OtnnaliHut și lumea din afara bătăliei Lumea finită și materială, extinsă în spațiu și timp, evident că nu posedă perfecțiune și nu este, mai degrabă, absolută; este opusul Absolutului Dar cum se raportează această lume opusă și contradictorie la Absolut? Este vorba despre originea materiei, despre care Schelling spune că este: "Unul dintre cele mai mari mistere ale filosofiei" (S ) Materia fie depinde de Dumnezeu, fie nu depinde de el: aceasta este o alternativă care nu a fost învinsă de niciun sistem dogmatic de filozofie Dacă spunem că materia nu depinde de Dumnezeu, atunci vom admite existența unui al doilea principiu mondial, opus Absolutului, și vom introduce dualismul precum doctrina religioasă persană; conceptul de Absolut nu poate trăi cu acest dualism, deoarece este limitat și deci negat de acest tip de opoziție Dacă spunem că materia depinde de Dumnezeu, atunci în înțelegerea obișnuită a acestei dependențe, trebuie să-L recunoaștem pe Dumnezeu ca vinovat al imperfecțiunii și al răului în lume și de aici apar tot felul de obiecții împotriva absolutității lui Dumnezeu, din care Leibniz însuși a considerat că este necesar să-L apere pe Dumnezeu Dependența este fie directă, fie indirectă Se dovedește a fi mediat dacă între Dumnezeu și materie, între cel mai înalt principiu al lumii intelectuale și natura finită, există o legătură sau tranziție treptată printr-o serie de membri intermediari sau trepte intermediare, la fel ca lumina la granița unui iluminat Cercul trece treptat în întuneric: așa au fost ideile adepților străvechii doctrine a emanației, conform cărora opusul său iese treptat din divinitate, astfel încât divinitatea încetează treptat să fie ceea ce este, prin urmare încetează treptat să mai existe în general; nu se transformă în realitate, ci se transformă treptat într-o lipsă de ființă Dependența materiei de Dumnezeu este recunoscută în mod direct Fririch Schelling dacă presupunem că baza divinității este materia fără formă și dezordonată, ca subiect de formare și substanță receptivă, pe care Dumnezeu o fecundează arhetipurile lucrurilor Această doctrină este dezvoltată în Timeul lui Platon Schelling vorbește acum despre aceasta ca fiind "cea mai crudă încercare" de a determina dependența materiei de Dumnezeu: "Ce zici de combinarea intelectualismului platonic cu conceptele cosmogonice mai crude care au prevalat înaintea lui Platon" (S ) Numele lui Platon ar fi pângărit, după părerea sa, dacă el, "capul și părintele adevăratei filozofii", ar fi considerat creatorul acestei doctrine Studiul problemei a fost adus acum într-un punct în care nu există decât o singură cale de ieșire, și anume de a nega în mod egal atât dualismul, cât și existența unei legături continue între Dumnezeu și materie; între Dumnezeu și materie nu există punte, nici o opoziție absolută Negarea dualismului necesită justificarea naturii finite din Absolut, deci o legătură între natură și Dumnezeu; negarea trecerii treptate de la Dumnezeu la natură duce la conceptul unei decalaje între ele Originea materiei, conform acestui punct de vedere, este explicabilă nu printr-o ieșire treptată din Absolut, ci printr-o "ruptură perfectă cu Absolutul", un salt: "Nu poate consta decât în îndepărtarea, căderea de la Absolut" (S ) Aceasta este adevărata învățătură gânditoare a lui Platon, care ar trebui căutată nu în Timeu, ci în Phaedo și în dialogurile înrudite Absolutul este singura ființă adevărată, nu există nimic în afara Absolutului Prin urmare, îndepărtarea de Absolut duce inevitabil la o ființă reală neadevărată, la finit, ca opusul infinitului și eternului Dar conceptul de depărtare de Absolut presupune a fi în Absolut: de aceea, trebuie pusă întrebarea: cum este cu putință în Absolut să ne depărtăm de El? Nu căderea în sine poate și trebuie fundamentată din Absolut, ci doar posibilitatea ei: rezolvarea acestei întrebări constituie sarcina principală a lucrării pe care o analizăm Am arătat deja că Absolutul conține în mod necesar propriul său omolog, care nu ar fi adevăratul omolog al Absolutului dacă nu ar fi el însuși absolut; urmă filozofie și religie Într-adevăr, posedă în mod necesar caracterul de independență și libertate "Particularitatea excepțională a absolutității constă în faptul că, împreună cu esența sa, conferă și omologul său independență Această ființă-în-sine este libertate și din această independență inițială a contra-imagine pornește ceea ce în lumea aparențelor apare din nou sub forma libertății, care este ultima urmă și, parcă, o reflectare a zeitate care a privit în lumea căzută" (S ) Acest concept de libertate rezolvă întrebarea de mai sus Este clar că libertatea contra-imaginei este absolut necesară, deoarece odată cu distrugerea ei, Absolutul însuși ar fi și el distrus În acest punct, libertatea și necesitatea sunt complet identice Cu toate acestea, contra-imaginea ar fi doar aparent, și nu serios, liberă și independentă dacă nu ar putea să-și folosească egoismul și să se desprindă de Absolut; el nu ar fi "un alt Absolut" dacă nu și-ar putea manifesta activitatea ca acesta altul, adică dacă nu s-ar putea, prin puterea lui, să se despartă de Dumnezeu Această separare este o cădere, posibilă doar prin libertatea contra-imaginei și efectivă prin propriul act; temeiul posibilității sale se află în Dumnezeu, iar temeiul realității sale se află în el însuși Fără realitatea separării de Dumnezeu, libertatea contra-imagine este neputincioasă și neînsemnată; fără libertate, contra-imaginea Absolutului este imposibilă și, în sfârșit, fără o contra-imagine reală, Absolutul însuși se dovedește a fi fi imposibil Astfel, legătura dintre Dumnezeu și căderea contra-imaginei sale este destul de înțeleasă și, în același timp, orice participare a lui Dumnezeu la această cădere este exclusă: legătura se extinde doar până la posibilitatea căderii și este încălcată chiar prin acest act de cădere Cu alte cuvinte, auto-obiectivizarea Absolutului este în mod necesar autodublarea lui Bazându-se pe acest concept, deja Lessing în lucrarea sa "Christianity of Reason" ( ) a recunoscut raționalitatea doctrinei Trinității, iar Schelling era pe deplin conștient de acordul său cu Lessing tocmai în acest punct Doctrina autodublării Absolutului în niciuna dintre scrierile sale anterioare nu este consacrată la fel de strălucitor ca în studiul său "Filosofie și religie" Das Christenthum der Vemunft, Fririch Schellina Dacă unitatea cu Dumnezeu este ruptă, atunci consecința necesară a acestui lucru este a fi în afara lui Dumnezeu În contra-imaginea divină, există o unitate perfectă a idealului și a realului, cu alte cuvinte, realitatea sa este direct determinată de ideea sa și are deplina posibilitate de a fi în sine Consecința necesară a căderii este starea opusă, și anume realitatea, care are posibilitatea perfectă de a fi nu în sine, ci în afara ei: realitatea în timp și spațiu, condiționată senzual și materială Astfel, se naște o natură finită, o legătură cauzală infinită a lucrurilor, în care fiecare membru este țesut, având cauza în afara lui Caracterul de finitudine coincide cu caracterul de necesitate finita În omologul divin, libertatea absolută a coincis cu necesitatea absolută; consecința căderii este pierderea ambelor, adică apariţia necesităţii finite şi a libertăţii nesemnificative Finitul nu poate apărea decât prin căderea departe de Dumnezeu, și invers, nimic altceva nu poate apărea pe această cale, în afară de finițiune În domeniul acestuia din urmă, legea necesității finite sau cauzalității externe domnește și, prin urmare, este imposibil să explici un lucru finit direct din Absolut sau să-l reducă la Absolut în vreun fel Deja de aici devine clar cum existența lucrurilor finite este justificată prin ruptura unității cu Absolutul; universul sensibil este efectul căderii, temelia lui este "O idee privită din partea sinelui său" (S ) Întrucât caracterul ființei temporale coincide cu caracterul finitudinii, este clar de aici că fundamentul finitudinii trebuie să fie atemporal; prin urmare, nu poate fi vorba de un timp de cădere sau de trecere de la Dumnezeu la natura finită Căderea este un act etern (inteligibil) care este în afara tuturor timpurilor Prin urmare, nu poate exista o explicație genetică a acesteia în sensul obișnuit, deoarece explicația genetică se ocupă de apariția lucrurilor în timp; prin urmare, căderea este inexplicabilă Mai mult, deoarece Absolutul însuși nu ia parte la această cădere, ca act care justifică ființa extra-divine, acest act nu schimbă nimic în esența lui Dumnezeu și a omologului Său: astfel, acest act are un extra-esențial sau caracter accidental în raport cu Absolutul, căderea este un act și, în plus, un act complet independent de contra-imaginea însăși; nu este un "fapt" (That-Sache), ci un "act" filozofie și religie (That-Handlung), datorită căruia imaginea opusă este separată de Dumnezeu și vrea să fie ceva separat de el Această ființă-pentru-sine, care își asumă caracterul finitudinii, apare în cea mai înaltă potență ca eu; prin urmare, Eul constituie conținutul de bază al universului sensibil, lumea căzută, Eul este principiul universal al finitudinii, principiul căderii în păcat Aici teoria cunoașterii lui Fichte intră în scenă într-o lumină deosebită și semnificativă Cu conceptul său despre actul primar, dintre toți filozofii moderni, el a interpretat cel mai clar esența finitudinii și a conștiinței finite; el a exprimat principiul căderii în forma sa cea mai generală și, deși inconștient, a făcut din el principiul învățăturii sale Prin urmare, oricât de mult îi apreciem filosofia, evaluarea noastră nu va fi excesivă Principiul filozofiei sale nu este cel mai înalt și ultimul fundament, dar servește ca punct de tranziție necesar și final pe drumul către cea mai profundă înțelegere a lumii care există în general Fichte a înțeles pe deplin esența eului și nesemnificația lui; a arătat clar că: "Eu exist numai în virtutea propriului meu act și nu reprezint nimic în afară de acest act, el există doar pentru sine și nu în sine" (S ) Principiul binelui nu poate fi cunoscut fără acest principiu al răului "Precum în poezia lui Dante, tot așa și în filozofie, drumul spre rai se îndreaptă numai prin abis" (S ) Reveniți la oty În Sine se dezvăluie esenţa finitului; Eul nu se caracterizează doar prin izolarea libertății sale, ci și prin faptul că îi recunoaște acest caracter și îi înțelege nesemnificația Sunt punctul de îndepărtare extremă de Divin și, prin urmare, momentul întoarcerii la Divin, așa cum planeta, retrasă la cea mai mare distanță de Soare, se străduiește din nou să se întoarcă la ea "Eu sunt punctul celei mai înalte dezvoltări a ființei pentru mine în lumea reflectată și, în același timp, este punctul în care în lumea căzută însăși lumea originară este restaurată din nou, unde forțele supra-pământene, ideile, vin la reconciliere și coboară într-o înveliș temporară sub formă de știință, artă și comportament moral Marele scop al universului și al istoriei sale este doar reconcilierea completă și întoarcerea la absolut" (S ) Fririch Schellin Acest cel mai înalt scop ultim al istoriei explică conținutul său și ordinea proceselor sale, subdivizate în două perioade principale: prima poate fi numită în raport cu Dumnezeu "centrifugă", iar a doua "centripetală" Prima reprezintă îndepărtarea omenirii din centrul ei până la distanța extremă de Dumnezeu, iar a doua este întoarcerea la Dumnezeu, prima perioadă este ca Iliada, iar a doua, reprezentând întoarcerea în patrie, este Odiseea lui Dumnezeu creația divină a lumii, deoarece: "Istoria este o epopee creată în duhul lui Dumnezeu" (S ) În istorie trebuie restabilită unitatea lumii cu Dumnezeu, în această unitate constă și se termină revelația lui Dumnezeu, așadar: "Istoria ca întreg este o revelație progresivă a lui Dumnezeu" (S ) Întrucât restaurarea unității nu ar putea exista fără cădere, căderea servește ca mijloc pentru revelația perfectă Dorința de unitate cu Dumnezeu este esența moralității, iar atingerea acestui scop duce la fericire Din cunoașterea lui Dumnezeu urmează în mod necesar o revoluție în viața spirituală, o apropiere de Dumnezeu, o direcție centripetă a vieții, o dorință conștientă de a reveni la unitate, asociată cu certitudinea în atingerea fericirii Prin urmare, moralitatea și binecuvântarea sunt una și aceeași și au un singur centru de greutate în Dumnezeu "Numai cel care Îl cunoaște pe Dumnezeu are cu adevărat un caracter moral" (S ) "Lumea morală există în general numai dacă Dumnezeu există și dacă îi permitem existența numai pentru ca lumea morală să existe, atunci aceasta înseamnă că denaturăm complet relația adevărată și necesară dintre aceste concepte" (S ) Istoria universului include istoria lumii în sensul obișnuit al cuvântului, dar nu se limitează la această istorie, ci are un sens mai profund și mai larg, ea îmbrățișează și natura: viața preistorică a omenirii și scopul ei se află dincolo de limitele viața pământească Realizează ideea unității lucrurilor cu Dumnezeu, care trebuie restaurată din separare; natura și umanitatea sunt expresia simbolică a acestei idei Schelling obișnuia să numească natura "Odiseea Spiritului", iar acum numește religia "Odiseea istoriei" Natura face, de asemenea, parte din epopeea lumii, al cărei conținut filozofie și religie este întoarcerea lucrurilor la Dumnezeu, iar scopul este revelarea perfectă a lui Dumnezeu Acesta este "marele scop al întregului fenomen al lumii" În ceea ce privește istoria omenirii, nici începutul, nici scopul drumului său istoric nu este luminat de așa-zisa istorie Scopul unității cu Dumnezeu trebuie să fie precedat de o abordare succesivă a acestuia, iar această abordare este precedată de o îndepărtare succesivă până la punctul extrem Prin urmare, începutul, urmat de retragerea crescândă, a fost o stare de apropiere de Dumnezeu; Într-adevăr, este imposibil să ne imaginăm că: "Umanitatea modernă s-a ridicat de la animalitate și viața instinctivă la rațiune și libertate" (S ) De aici presupunerea că inițial rasa umană a fost influențată și educată de naturi superioare și, prin urmare, viața primitivă a lumii și natura pământească în general avea un caracter mai înalt și că după această viață a început declinul omenirii și naturii, o treptat și deteriorarea crescândă Reflectarea acestui gând constă în legendele despre epoca de aur Regatul lui Lrhov și nemurirea lui Yusha Dacă baza lumii sensibile este îndepărtarea de contra-imaginea divină, iar dacă această decădere este un act independent și, prin urmare, imputabil al libertății (inteligibile) a contra-imaginei, atunci rezultă că existența unei imagini finite natura și viața sensibilă se bazează pe vinovăție, a cărei consecință necesară este pedeapsa, iar sarcina necesară care rezultă din această vinovăție este purificarea Consecința vinovăției a fost o ființă întunecată senzual, înlănțuită în lanțul lucrurilor, în temnița lumii corporale Această consecință este pedeapsa; sarcina constă însă în eliberarea din închisoarea lumii sensibile, în eliminarea vinovăţiei, în purificarea vieţii Vechea doctrină sacră, gândită și proclamată în cea mai magnifică formă de Platon, este din nou astfel restaurată și pune capăt tuturor îndoielilor cu privire la originea materiei care au chinuit mintea de milenii: această doctrină este: "Că sufletele au coborât din lumea inteligibilă în lumea sensibilă, unde se găsesc înlănțuite de trup, ca de pereții unei închisori, ca pedeapsă pentru sinele lor și pentru vinovăția care a precedat această viață; aduce cu el amintirea lui Fririch Schellina armonia Universului adevărat, dar în frământarea senzuală a lumii din jurul lor, ei percep această armonie ruptă de tonuri și disonanțe contradictorii; în același mod, ei sunt capabili să recunoască adevărul nu în ceea ce este sau pare să existe, ci doar în ceea ce a fost înainte pentru ei, i e în viața inteligibilă, la care se străduiesc din nou să se întoarcă" (S ) Scopul purificării nu poate fi decât curățarea de vinovăție, restabilirea unității cu Dumnezeu, o viață veșnică pur spirituală, binecuvântată: acest scop al lumii și al istoriei ei se realizează în tărâmul spiritelor "Istoria universului este istoria tărâmului spiritelor, iar scopul ultim al universului nu poate fi cunoscut decât din istoria tărâmului spiritelor" (S ) De aici devine clar conceptul de nemurire Nemurirea constă în viața veșnică sau fericită, într-o viață pur spirituală sau inteligibilă, a cărei condiție este purificarea de sine Întrucât viața individuală sensibilă este conținută în sine, nemurirea sufletului nu poate fi concepută ca o continuare a existenței sale individuale O astfel de viață ar fi o continuare a morții, a închisorii constante și a pedepsei "Finătatea în sine este o pedeapsă" (S ) "A-ți imagina că sufletul după moarte este eliberat de sensibilitate și totuși păstrează existența individuală, înseamnă a cădea în contradicții" (S ) Eliberarea de finit constituie conținutul cel mai intim, secret al naturii și dezvoltării lumii "Natura, această imagine fantomatică vagă a spiritelor căzute, nu este altceva decât ascensiunea ideilor prin toate treptele finității, până în punctul în care finețea lor, după dispariția tuturor diferențelor, nu este purificată până la identitatea cu Infinitul și până când toți, ca entități reale, nu se vor implica în idealitatea lor cea mai înaltă" (S ) Dorința de nemurire în sensul continuării individuale a existenței provine direct din finitudine, din egoism și, în orice caz, nu poate apărea de la cel care se străduiește deja să elibereze sufletul de trup, precum acel adevărat filozof care este descris de Socrate în Fedonul Păstrarea existenței individuale este o pedeapsă datorată vinovăției De aceea, starea viitoare a sufletului se datorează stării sale prezente, adică gradului de purificare sau de impuritate, care pune capăt vieții prezente Pedeapsa pentru filozofie și religie impuritatea constă în continuarea fiinţei finite, în palingeneza , al cărei caracter şi locul depind de natura şi gradul pasiunilor neeradicate Această idee stă la baza imaginilor figurative ale rătăcirilor sufletului oferite de Platon Purificarea perfectă este intrarea și întoarcerea într-o viață pur spirituală, într-o unitate restaurată și completată, inviolabilă cu Dumnezeu "Dacă lumea sensibilă există doar în contemplarea spiritelor, atunci această întoarcere a sufletelor la sursa lor originală este însoțită de distrugerea lumii sensibile, care în cele din urmă dispare în lumea spiritelor" (S ) III Misterul filosofiei și al religiei Conținutul religiei are un caracter pur spiritual și, prin urmare, se află în profunzimea vieții noastre Relația sa cu starea corespunde relației lui Dumnezeu cu lumea: ca aceasta din urmă, ea nu poate fi directă, este indirectă, neconectată cu realitatea sensibilă În consecință, această relație nu poate exista decât sub formă ezoterică sau sub formă de mistere, în timp ce forma exoterică a acestei relații este dată în mitologie, ca expresie figurativă sau simbolică a ideilor, în poezie și artă Conținutul spiritual al religiei nu este diferit de conținutul misterelor străvechi: constă din doctrina sacră a inocenței, căderea și purificarea în legătură cu eternitatea sufletului și relația morală dintre starea sa prezentă și cea viitoare "Orice religie ezoterică spirituală trebuie redusă la aceste învățături, acest sprijin etern al virtuții și adevărului suprem" (S ) O astfel de religie trebuie să fie neapărat monoteismul (doctrina unității divine), în timp ce o religie exoterică are caracter de mitologie și își asumă întotdeauna o formă de politeism Palingenesis - din greacă laHіѵ - din nou uёѵEvid - devenire, naștere - Nota ed Nast, ediții Frierich Schelling În această înțelegere a lumii și a vieții umane, bazată pe profunzimea cunoașterii lui Dumnezeu, se află unitatea filosofiei și religiei, unitatea păgânismului și creștinismului Doctrina creștină a purificării și renașterii omului a fost transformată de creștinism într-o religie mondială "Dacă conceptul de păgânism nu consta întotdeauna doar din semnele unei religii păgâne la nivel național, atunci ar fi fost de mult observat de toată lumea că păgânismul și creștinismul au existat întotdeauna împreună și că creștinismul a apărut din păgânism doar pentru că a făcut ca conţinutul tainelor la nivel naţional" (S - ) GV Trecerea la teosofie Am atins limitele filozofiei identității și ne aflăm înaintea ultimei etape a dezvoltării lui Schelling; direcția și conținutul acestei etape a dezvoltării sale sunt deja stabilite în lucrarea Philosophie und Religion, Filosofia identității a luat naștere din filosofia naturii și a ajuns la filosofia religiei: acest punct reprezintă limita până la care cursul Ideile lui Schelling trebuiau să conducă, așa cum este explicat în prezentarea noastră Pasul înainte făcut de Schelling aici nu privește nicio parte a doctrinei, ci fundamentarea întregului, aspectele sale cele mai profunde Primele probleme nu au fost abandonate de Schelling, el nu introduce nicio problemă specială nouă, care să se alăture doar, ca un nou membru, unui număr de altele, dimpotrivă, el reunește toate problemele anterioare într-o singură problemă de bază Religia este problema principală aici El vede în ea misterul lumii, legătura invizibilă, ascunsă dintre Dumnezeu și lucruri, ideea originii lucrurilor de la Dumnezeu și întoarcerea la el, prin urmare, ideea căderii și restaurării regatul spiritelor; cu alte cuvinte, el vede în religie istoria tărâmului spiritelor, îmbrățișând istoria lumii, dezvoltarea naturii și a omenirii Astfel, toate vechile probleme sunt puse, fiecare la locul lui, și toate sunt îmbrățișate de religia la care sunt reduse ca rădăcină Cunoașterea religiei este filozofie și, în plus, întreaga filozofie, care nu schimbă componența filosofiei identității și a filozofiei Naturii (Naturphilosophie), ci doar, parcă, le localizează și le introduce în anumite limite Acoperirea religiei filozofie și religie rezolvă întreaga problemă a lumii și, prin urmare, filosofia religiei îmbrățișează întreaga filozofie Problema religiei poate fi rezolvată doar prin cunoașterea lui Dumnezeu Prin urmare, cunoașterea lui Dumnezeu devine acum pentru Schelling centrul învățăturii sale, ea ghidează dezvoltarea ideilor sale El a trebuit să ajungă la aceste puncte de vedere după ce filosofia Identității a recunoscut că centrul de greutate al lumii se află în Absolut, dincolo de orice evoluție a lumii Schelling însuși a recunoscut aceste idei drept rezultatul general al tuturor speculațiilor sale anterioare "Declar că scopul ultim al tuturor eforturilor mele a fost trecerea de la fragmentarea cunoștințelor particulare la plenitudinea cunoașterii, deoarece doream să cunosc adevărul în toate direcțiile particulare pentru a explora liber și nestingherit profunzimea Absolutului " } Dacă investigațiile anterioare au condus la Absolut, atunci cele ulterioare pornesc de la acesta Astfel, legătura dintre vechea și noua perioadă a dezvoltării lui Schelling poate fi cel mai ușor de determinat Prin urmare, noua cercetare a lui Schelling poate fi definită ca "doctrina filosofică a religiei sau a lui Dumnezeu", și întrucât religia coincide cu istoria tărâmului spiritelor (universul) în sensul de mai sus, atunci, în cuvintele lui Schelling însuși, unul îşi poate defini sarcina ca "justificarea filozofiei istorice" Cu toate acestea, această definiție poate duce cu ușurință la grave neînțelegeri dacă cuvântul "istoric" este înțeles în sensul obișnuit Atunci când se angajează în filosofia religiei, se așteaptă să efectueze cercetări din lumea vieții umane; cunoașterea filozofică a lui Dumnezeu este de obicei înțeleasă ca o teologie care nu are nimic în comun cu cercetarea specifică a lui Schelling Pentru a contura pe scurt și simplu natura cercetărilor lui Schelling, voi folosi termenul "teozofie", termen care poate duce la neînțelegeri nu în sine, ci doar dacă este explicat și aplicat în mod special Deoarece prin folosirea de către mine a acestui cuvânt în general, și, de asemenea, în legătură cu Schelling în special, nu le-am exprimat în niciun fel judecăți negative, sunt surprins de ce mi se atribuie astfel de judecăți fără niciun motiv, doar pentru că am folosit acest lucru termen Termenul de Teozofie în gura mea nu se aplică Fernere Darstellung des Systems der Philosophie, // Schelling, F W J Expunere ulterioară a sistemului meu de filosofie, - Notă ed Nast, ediții Frierzh Schellin dintre "categorii blestemate", nu conţine nimic care să oblige să-l aplice doar anumitor filosofi A fost o vreme, și tocmai epoca de care ne apropiem acum, când Schelling nu numai că nu se rușina de acest nume, dar era chiar gata să se compare cu visătorii "Menționez cu voce tare", a spus el apoi, "numele multor așa-ziși visători și de fiecare dată sunt gata să mă laud că am învățat de la ei Vreau să le dau celor care m-au certat pe nume un drept real să o facă Ulterior, mult mai târziu, a început să refuze acest nume, nu pentru că și-a negat în esență rudenia cu teosofii, ci pentru că vedea în "teosofism" un fel de "misticism", excluzând, în opinia sa, posibilitatea cunoașterii științifice și incapabile de el Însuși cuvântul Teozofie nu spune nimic despre o asemenea incapacitate; Sunt posibili și teozofii care posedă această facultate de cunoaștere științifică: în consecință, întreaga întrebare stă în caracterul teozofiei și, cu siguranță, nimeni nu va contesta faptul că un astfel de gânditor precum Schelling avea un caracter independent Cu ce forță de cunoaștere științifică a dezvoltat caracterul teosofic al învățăturii sale, se poate judeca acest lucru doar cunoscându-l El însuși califică drept șiretlic tendința adversarului de a "crea prejudecăți prin simple cuvinte" Cuvântul în sine rămâne liber și, în primul rând, trebuie văzut dacă adversarii nu caută să folosească folosirea cuvântului doar ca șiretlic în luptă Schelling însuși a recunoscut că natura oricărei teosofii constă în legătura dintre cunoașterea ei despre Dumnezeu cu cunoașterea filozofică a naturii, în dorința de a lumina secretele naturii direct din esența lui Dumnezeu Întrucât cunoașterea lui Schelling despre Dumnezeu pornește din filozofia naturii și este fertilizată de aceasta, întrucât vizează cunoașterea religiei, luminând secretele lumii și ale naturii din esența lui Dumnezeu, numesc învățătura lui despre Dumnezeu teosofie și înțeleg acest termen deloc într-un sens care contrazice filozofia Esența religiei a fost stabilită mai sus în sensul că conținutul ei etern constă în restabilirea unității divine, într-o întoarcere la Dumnezeu, care, la rândul ei, este posibilă numai prin presupunerea căderii de la Dumnezeu, justificată de libertatea omolog divin Prin urmare, problema libertății umane apare în mod necesar din problema religiei Aceasta este problema imediată, care ocupă primul loc în următoarea secțiune a acestei lucrări frnhrnh Shellin Despre esența drogului german [fragment] Acum destul de mulți oameni vorbesc despre știința germană cu o inspirație specială Cu toate acestea, ce înseamnă exact prin asta, nimeni nu explică Fie haosul conceptelor și al opiniilor opuse, care acum este în mintea tuturor, fie înseamnă un fel de stare științifică anterioară, fie doar știința viitoare - din nou, nimeni nu explică cu siguranță Cu toate acestea, încă putem vorbi despre știința germană La urma urmei, Știința pentru națiunea germană nu este ceva extern, o aplicație pentru altceva, sau niște mijloace aplicate doar extern, ci este cu adevărat sufletul, esența și inima națiunii germane, conectate în interior cu însăși ființa sa Și nu se poate spune că o națiune își are adevărata existență doar în știință! Acest lucru este dovedit de acele revoluții religioase și științifice, datorită cărora poporul german a depășit toate celelalte popoare, investind tot interesul lor spiritual și spiritual în baza tuturor cunoștințelor științifice, așa cum nicio altă națiune nu făcuse înaintea sa; iar el însuși nu a realizat ulterior nimic asemănător în niciun alt domeniu Prin urmare, tipul și conținutul interior al științei germane nu ar trebui privite ca ceva accidental Deosebit de surprinzătoare pentru mulți pare să fie dragostea neschimbătoare a germanilor pentru cercetarea metafizică, care pentru ei nu numai că nu a devenit depășită, ca pentru toate celelalte națiuni, ci mai degrabă a devenit mai tânără! Se pare, însă, că germanii cred că și ei ar putea mai bine să urmeze exemplul altora în acest sens Și din moment ce știința nu le apare ca esența propriului popor, nici germanii nu le-au înțeles încă soarta Poporul german este prea educat în suflet și spirit pentru a menține cu el pe calea altor națiuni un curs egal de dezvoltare Poporul german trebuie să-și urmeze propria cale și o va urma, nu se va pierde pe ea și nu se va retrage din ea, așa cum a încercat întotdeauna în zadar să facă Sarcina lui este în întregime sarcina lui, direcția dezvoltării și progresului său este o direcție necesară De când spiritul german s-a eliberat de credința sa anterioară actuală (întrucât se întemeia fie pe tradiții lipsite de orice știință, fie pe forme științifice înguste și moarte), încrezându-se de acum înainte doar în forțele științei și a cunoașterii clare, numai de atunci Știința germană există în deplină originalitate a sensului ei De atunci, dezvoltarea sa nu mai este întâmplătoare Despre esența drogului german caracter și nu este îndreptată spre ceva nedefinit, ca în alte națiuni, ci are un scop determinat și o direcție necesară În mod surprinzător, cum ar fi putut să treacă complet neobservat că deja schisma socială a confesiunilor religioase a stabilit un obiectiv mult mai înalt pentru poporul german decât pentru orice alt popor Deși se aud plângeri că poporul german ca națiune a suferit de pe urma diviziunii sale, dar care este scopul final pentru care există această diviziune și unde o va duce până la urmă această contradicție internă a națiunii, nimeni nu a acordat încă atenție la acest - Pleacă cu toate gândurile de întoarcere! Orice întoarcere, excluzând ceea ce are loc prin dezvoltare, este vătămare și moarte De asemenea, creațiile spiritului lumii să-și păstreze circulația vie, întorcând-o înapoi naturii și istoriei, dar numai într-un sens diferit și superior În mod similar, se dezvoltă creațiile spiritului uman Apoi, în timpul renunțării hotărâte a Reformei de la tradițiile de credință, spiritul german și-a făcut un jurământ și un jurământ pentru a aduce această opoziție la rezoluția deplină, la Unitatea pe care a lăsat-o într-o stare de lume inconștientă și pe un nivel superior de conștiință - la o unitate conștientă pentru a restabili într-o zi deja într-un sens mai mare și pe o scară mai mare Acesta este scopul spiritului german, ca jurământ de a realiza ceea ce i se părea sărac în raport cu averea, smerit în raport cu aroganța altor neamuri: înțepătura zelului său, care (în timp ce a terminat cele mai înalte studii și visele de începuturi vitale, mai înalte decât nu există) îl împinge din nou să caute o bază mai solidă pentru toată cunoașterea și să se cufunde în adâncimi fără margini Transformarea spirituală a secolului al XVI-lea a fost o revoluție realizată prin știință, prin adevărată metafizică, contrar mecanismului și fizicii vechii credințe religioase Principiul, sufletul oricărei credințe, a cucerit materia și carnea, care au început să se mulțumească cu sine De aici și metafizica Sentimentului în spiritul Reformatorului însuși; prin urmare, nu "faptele bune", ci sacramentul credinței este Unul și Toate în învățătura [a lui Luther despre libertatea creștinului] Ceea ce a fost dezvoltat până acum în știința germană și ceea ce a fost atins, evocat și creat în ea cu o vigoare reînnoită, mai ales în timpul nostru, este strâns legat de acest început Fririch Schellinb știința germană, acționând ca o consecință directă sau indirectă a acesteia Tot ceea ce se află între acest început și timpul prezent, din care până și cel mai pierdut reprezentant al lui înțelege că nu va fi trecut fără formarea unei lumi noi, a unei noi creații (de orice fel ar fi ea), care o va părăsi în urmă - această perioadă eu o consider doar ca un fenomen intermediar necesar, iar toată această epocă ca o perioadă de bifurcare dezvoltată până la extrem Căci era necesar ca, după desființarea unității, să iasă cu putere opusul și în toate direcțiile, elementele a tot ceea ce individual, ascunse până acum în armonie, să iasă la iveală pentru a dezvălui distrugerea Realului prin distribuirea lor și aplicare Știința trebuia, prin toate formele ei posibile, să ajungă la o conștiință liberă și clară pentru a se completa în Indiferența Divină; această conştiinţă constituie adevăratul ei caracter Fără îndoială, abia de atunci a putut apărea fosta concepție dualistă, străină naturii germane, ca un sistem despre natura moartă și vitalitatea excepțională a principiului spiritual din om; iar acest sistem a subjugat treptat orice fel de știință, fiecare ramură a cunoașterii și, în cele din urmă, viața socială însăși Datorită faptului că, după această opinie, totul pe pământ și în cer este mort, excluzând viața vizibilă a subiectului, toată metafizica, pentru a fi cumva diferită de fizică, a trebuit să se reducă la trecerea în empirism; în timp ce religia, însă, împreună cu întreaga zonă care îi aparține, după această opinie, trebuie să se ascundă în lumea cealaltă și să se ridice deasupra oricărei lumi reale Cei care căutau unitatea, dar vedeau știința doar în cunoașterea clară, trebuiau (de vreme ce în tot ceea ce se putea cunoaște clar pentru ei nu mai exista nimic "Divin", dar acest "Nedivin" era văzut) să recunoască drept singura realitate ceva în sine lipsită de viață și numai în interacțiunea mecanică dă naștere apariției vieții; în același timp, însă, respingând orice concept al oricărei ființe (Dasein) în afara acestei "singuri realitati" ca superstiție, amăgire și înșelăciune Prin acest dualism s-a autodistrus Pentru un alt fel de științifică proporțională cu sufletul german, distrugerea s-a produs printr-o separare absolută, întrucât s-a recunoscut că știința este posibilă numai despre morți și în morți, dar pentru cei vii, liberi și Despre esența științei germane Omul divin rămâne doar o conștiință profundă a ignoranței sale, luminată doar de premoniție, credință și un sentiment lipsit de cunoaștere Finitul și așa-numitul "real", ca pozitiv, au fost astfel complet reduse la o parte, iar infinitul și așa-zisul "ideal" - complet pe cealaltă; dar legătura prin care aceste două părți ar fi fost ținute împreună a dispărut complet Dacă apariția treptată și aplicarea nereușită în toate direcțiile și autodistrugerea definitivă a tuturor elementelor acestei opoziții au produs pentru toate celelalte națiuni apariția că de acum înainte toată filozofia era deja terminată (care este acum, se pare, opinia generală în Europa), apoi din moarte și declin știința falsă și teoriile abstracte din Germania trebuie acum să germineze rapid adevărata Știință și Metafizica Acest punct de cotitură al noii științe, care izvorăște dintr-un principiu pozitiv, semnifică restaurarea (Regenerați op) cunoașterii care a luat ființă prin Kant Ar fi o mare limitare să nu vedem în ultimele schimbări științifice din Germania vreun principiu mai înalt decât spiritul oamenilor individuali prin care au luat ființă La fel ca în schimbările religioase anterioare, la fel și în schimbările științifice s-au manifestat esența și spiritul națiunii în sine, din care au provenit și din care au extras putere și motivație pentru dezvoltarea lor ulterioară Și nu ar trebui să tratăm spusele acestor oameni în același mod ca și contemporanii lor și nici măcar în felul în care li s-au părut ei înșiși, ci ar trebui să le considerăm după semnificația lor în marea Legătură a timpurilor și a educației în curs de dezvoltare Din acest punct de vedere, ceea ce ni se pare esenţial în reînnoirea lui Kant este dovada că moartea în lucruri nu este altceva decât forma şi latura exterioară transferate acestora de la subiect (în acelaşi timp acest transfer a fost prezentat ca fiind necesar), că la baza acestor lucruri numai aparente De aceea, și natura, stă ceva esențial, viu, chiar dacă de neatins pentru forma pură a rațiunii Cu toate acestea, Kant a definit Lucrul-în-sine doar negativ, și anume doar în simplă opoziție cu lucrul care apare, dar prin aceasta a îndreptat deja gândirea către adevărata metafizică și, primul după atât de mult timp, a pus Divinul , Necreat, cu adevărat Ființă După el, ar fi putut deja să apară un soț care să recunoască din nou adevărata esență a fiecărui "în-sine" (An sich), care Friirich Shslini care a descoperit că în-sine-ul universal este sursa mișcării de sine, a auto-revelației și a afirmării - Yayness (Ichheit)' Viitorul va arăta ce a oprit acest spirit puternic (după o recunoaștere atât de adevărată a În-sinelui) să-l considere în Întreg și astfel, contemplând personalitatea și vitalitatea tuturor lucrurilor și scopurilor naturii, să se ridice la sursa primară a orice Yanitnost, pentru a considera Asta, dintr-un punct de vedere holistic, care orice alt eu este o parte vie și o asemănare reală, iar în izolarea sa - doar o umbră și vizibilitate Spre aceasta, spre acest scop, încă de la început, toată Știința Germană s-a repezit, și anume, la luarea în considerare a vitalității naturii și a Unității ei interioare cu Esența spirituală și divină În această viziune a trăit marele spirit al lui Johannes Kepler, care în epoca Carthesia * a dat pământului suflu și suflet, și interpretare fizică - forme spirituale și a recunoscut mathesis (Mathesis) * ca model în relație cu natura și cu lumea Acesta a fost sufletul acestui descoperitor german, care nu era mulțumit de viața Substanței Unice (conținând toată viața) și care a prevăzut în contemplațiile sale că fiecare parte a materiei este ca o grădină plină de plante organice și un ocean plin de ființe vii Spinoza este aproape de nemți ca gândire și înțelegere, ateii francezi și englezi îl consideră și ei al lor Cu toate acestea, învățătura lui, cu câteva excepții, a fost ca o carte sigilată pentru toată lumea, până la descoperirea sensului învățăturii sale de către bărbații germani Lessing și Yakdby Dovada perfectă a acestui lucru Schelling folosește aici cuvântul Ichheit (Yaynost, sau Yachestvo), care de obicei nu este folosit în germană, este derivat din pronumele Ich (I) Pentru prima dată, termenul Ichheit apare deja în misticismul medieval al maestrului Eckhart și mai târziu și în Jacob Boehme Fichte urmărește sursa Învățăturii sale despre știință în acest cuvânt-concept - Notă, traducător Johannes Kepler ( - ) - Notă, traducător René Descartes ( - ) - Notă, traducător Mathesis - Mathesis universalis (lat ) - înseamnă ideea "matematicii universale" dezvoltată de Rene Descartes, cu ajutorul căreia poate fi explicat tot ceea ce este supus ordinii și măsurării: metoda deductivă a logica servește ca mijloc universal de cunoaștere a matematicii (Mathesis universalis mai târziu a fost transformat de Leibniz într-un limbaj științific formalizat - characteristica universalis) - Notă, traducător Baruch Spinoza ( - ) - Notă, traducător Gotthold Ephraim Lessing ( - ) - Notă, traducător Despre esența științei germane Adevărul și această direcție a spiritului german a fost lăsată de omul foarte luminat Jacob Boehme , care, din pură inspirație, nu a fost implicat aici în nicio altă învățătură sau tradiție decât sufletul său, în contemplare fericită, parcă fermecat, s-a ținut tare la poezia sa labirintică, asemănătoare naturii întunecate, compunând [un poem teosofic] despre natura lucrurilor și despre Esența lui Dumnezeu Gaman (Natapp) se învecinează cu societatea lui? un om cu cea mai profundă minte, care a simțit mai profund decât oricine lovitura mortală adusă naturii din aplicarea abstracțiilor asupra acesteia și din frivolitatea contemporanilor în "elevarea" și "stăpânirea" lor imaginară asupra naturii și în ostilitatea lor morală împotriva naturii ea Dar de ce să enumeram toate aceste "nori de dovezi" separat, când tot ceea ce a fost generat inițial cu putere de la Forța Germană a luat deja o direcție unanimă împotriva acestui scop al tuturor cunoașterii Alții se aruncă în mod frivol în extrema opusă, pentru că însăși știința germană, deși s-a rătăcit în ramurile ei exterioare, totuși nu și-a abandonat caracterul religios La urma urmei, este posibil, chiar și pornind de la religie, să ne despărțim totuși de religie, așa cum în [poetul] roman Lucrețiu se menționează mai des natura, iar adevărata inspirație religioasă se găsește mai mult decât la Lucrețiu, care se leapădă de Dumnezeu prin rațiune, dar inima vrea să-L recunoască Națiunea germană aspiră cu toată ființa la religie, dar la o religie proporțională cu originalitatea sa, la o religie care să fie legată de cunoaștere și bazată pe știință Astfel, binecunoscuta zicală a lui Bacon, că o ocupație superficială și doar puțin încercată a filozofiei se îndepărtează de Dumnezeu, în timp ce studiul ei deplin și integral revine la El, își păstrează în mod surprinzător semnificația pentru ea Reînvierea religiei prin intermediul unei Științe superioare - aceasta este tocmai sarcina spiritului german, scopul definitiv al tuturor aspirațiilor sale După timpul necesar de tranziție și bifurcare, acceptăm această Cauză a secolului al XVIII-lea anterior (inițiată de Re Friedrich Heinrich Jacobi ( - ) - Notă, traducător Jacob Boehme ( - ) - Notă, traducător Johann Georg Hamann ( - ) - Notă, traducător Vezi și discursul lui Schelling "Despre relația artelor frumoase cu natură" - Aprox limba germana ed Fririch Schellina revoluția secolului al XVI-lea) - exact în punctul în care a fost lăsat Acum este timpul pentru împlinire și completare * Neamțul își dezvăluie fidelitatea înnăscută chiar și în rău, nu lăsându-l, ci transformându-l la revelația perfectă a nesemnificației sale Degenerarea a tot ceea ce Înalt și Sublim, stingerea însuși conceptului lor în treburile și lucrurile lumești, este încă o dovadă a acestei consistențe germane Prin urmare, principiile dezastruoase de aici au afectat mult mai larg și au corupt de fapt întreaga masă a oamenilor, la fel cum un mic aluat fermentează întreaga masă Ce altceva s-ar putea adăuga la aceasta este că tot ceea ce Înalt și Mare din lume a apărut prin ceva ce putem numi Metafizică în sensul cel mai general Metafizica este ceea ce creează organic stări și permite mulțimii umane să aibă o singură inimă și o singură senzație, adică deveni un Popor Metafizica este acea datorită căreia artistul și poetul recreează senzual prototipuri eterne perceptibile viu Această Metafizică interioară, care inspiră în egală măsură pe omul de stat și pe activistul, eroul științei și al credinței, este ceva care este la fel de departe de așa-numitele "teorii" prin care sunt înșelați mulți simpli buni, și de empirismul plat, care este opusul acestor "teorii" * Orice Metafizică, exprimată speculativ sau practic, se bazează pe talentul de a putea înțelege multe în mod direct în Unul, și invers: Unul este în mulți; într-un cuvânt, asupra sentimentului de Totalitate * Metafizica este opusul mecanismului, este un mod organic de a simți, de a gândi și de a acționa * În ultima vreme, totul a fost îndreptat spre distrugerea oricărei metafizici, atât într-o persoană individuală, cât și în întregul întreg, iar acesta este, de fapt, secretul fiecărei "minți", fiecare "înțelepciune a educației și managementului" era noastră Cu toate acestea, nu ar trebui să se limiteze Despre esența drogului german exemple nnchivatsya exclusiv din științele speculative La urma urmei, toată lumea știe că, de exemplu, fizica este deja complet subordonată mecanismului Desigur, fizica trebuie să fie capabilă să construiască și mecanismul fenomenelor, dar ceea ce trebuie să reprezinte și să vadă efectiv în acest mecanism nu mai este un "mecanism" De aceea, fizicianul are nevoie de metafizică interioară, contemplare și profunzime de observație Toată lumea știe că principalul merit și fapta filozofiei este considerată purificarea de tot ce este "demonic", de orice "metafizică" propriu-zisă Vorbim doar despre acele științe care se referă direct la și determină viața umană În ceea ce privește relația generală a oamenilor între ei, punctul de plecare și fundamental al tuturor teoriilor a fost, în primul rând, personalitatea absolută a fiecărei persoane individuale Prin urmare, să spunem, existența legilor și a drepturilor a fost presupusă nu pentru ca Întregul, asemănător Universului, să se nască, nu numai de dragul Întregului, ci mai presus de toate - pentru ca individul, izolat și separat să poată exista pentru sine ca cea mai înaltă cunoaștere a fizicii mecanice) impenetrabilitatea morală, capacitatea absolută de a fi pentru sine și de a-și umple sfera cu excluderea tuturor celorlalți Pe această înțelepciune neînțeleasă a egoismului absolut s-a întemeiat în acest sens o "știință" complet necunoscută anticilor - așa-numita "lege naturală" (Naturrecht), care conferă fiecăruia un drept egal pentru orice și fără obligații interne obligatorii și care nu cunoaște nicio acțiune pozitivă, ci doar "neîndeplinirea îndatoririlor" și acele restricții pe care fiecare din dreptul său inițial le permite numai cu intenția de a putea folosi cât mai exact restul acestui "drept" lăsat pentru el - pt de dragul de a se bucura de propria izolare autosuficientă! Din aceste izvoare obscure ale celui mai josnic egoism și vrăjmășie dintre toate împotriva tuturor, statul a luat naștere, conform acestei "legi naturale" - prin acord uman și "tratat" reciproc Dacă într-o zi în umanitate nu există un principiu necesar al participării divine, datorită căruia multe se dizolvă în unitate și, dimpotrivă, unitatea se realizează în mulțime, dacă Supremul, de dragul căruia totul există și se realizează, este personalitatea a unei singure persoane, atunci se va dovedi a fi cu adevărat Fririch Schellin nu este imposibil să-ți dorești ceva de dragul Întregului, iar legea învățăturii morale - a acționa în sensul și spiritul Întregului - nu poate fi înțeleasă și împlinită decât într-un sens negativ, și anume să nu faci nimic care este contrar voinței Întregului, dacă Întregul este astfel, poate avea totuși "voință" Atunci toate "virtuțile" se dovedesc a fi fie numai de natură negativă, fie pot apărea, în același mod, doar din această parte; întreaga valoare a unui om constă în limitarea pe care el și-o impune în raport cu ceilalți, dar nu în ceea ce face pentru alții; virtuți care se pot dezvolta și se pot manifesta doar într-o stare de viață socială și publică, după acest punct de vedere, nu există - există doar "virtuți" ale vieții private La fel, statul se poate descurca fără astfel de virtuți, precum și fără nicio forță internă de coeziune Nu se preocupă deloc de mentalitatea [a oamenilor], pentru acțiunile îndreptate împotriva existenței sale, consideră a fi prevenită și eradicată prin forță, de care are cu adevărat nevoie Mecanizarea perfectă a tuturor talentelor, a tuturor istoriei și tendințelor - acesta este scopul suprem aici Totul într-o astfel de stare trebuie să fie necesar și, în plus, nu în modul în care totul este necesar în Cauza Divină, ci ca într-o mașină - prin constrângere și prin impuls extern Deși trebuie să se arate în exercițiu că statul nu va deveni niciodată Întreg prin toate aceste mijloace și că această necesitate oarbă nu este deloc atinsă, totuși se caută întotdeauna cauza acestui lucru doar în imperfecțiunea mecanismului; sunt introduse noi "roți" care, din nou, au nevoie de alte roți pentru reglarea lor și așa mai departe catre infinit; etern echidistant de realizare rămâne Perpetuum mobile [mecanic], care este inventat doar pentru a limita arta organică a naturii și a omului Într-o astfel de stare ["legea naturală"], totul are valoare doar în măsura în care poate fi așteptat cu încredere și pe care se poate conta - dar totul "demonic" adică ceea ce coboară din Rai și nu poate fi numărat nu are nicio importanță aici Mașină cu mișcare perpetuă (lat ) - Notă, traducător Despre esența științei germane * - Orice mecanism distruge Individualitatea, întrucât Viul nu îi corespunde și nu este nimic pentru ea - Dar tot ce este Mare și Divin este întotdeauna realizat printr-un miracol, adică nu decurge din legile universale ale naturii, ci se realizează numai datorită legii și naturii Individului - Eradicarea Individualitatii nu este o tendinta a unei stari metafizice, ci tocmai a unei stari formate mecanic * Așadar, într-o astfel de stare, reușesc cei care se remarcă cel mai puțin prin individualitate, suflete obișnuite cu cele mai obișnuite abilități, preponderent antrenate mecanic pentru dominare și pentru "a face afaceri" - În general, în măsura în care o persoană este străină de adevăratele Științe și Idei, va fi aptă să se angajeze în aceste "afaceri" În cele din urmă, și în cei mai înalți conducători, ei încep să prețuiască doar virtuțile private, și nu pe cele publice și, din moment ce în realitate nu există nimic general sau cu adevărat public, morala ștearsă a vieții private este în cele din urmă ridicată la tron și de asemenea, îi învață pe prinți despre ceea ce este "permis" pentru ei și nu despre ceea ce ar trebui să facă singuri, pozitiv și benefic pentru poporul lor Dar cum este un asemenea stat pregătit pentru război, când bazează totul pe interesul propriu al vieții private și, pe de altă parte, nu oferă cetățenilor altă atitudine decât să extragă din sine orice posibil beneficiu privat, preferând orice altceva? la el, servindu-l? doar pentru bani și aur? La urma urmei, se dezvăluie în continuare că marea Individualitate într-o astfel de stare se poate manifesta în mod decisiv doar în război, deoarece în timp de pace această individualitate este suprimată și eradicată în ea Nu există război drept, cu excepția celui care este purtat de dragul Ideei, adică care este un război religios Nu ca o mașină care este condusă de arbitrar, ci prin respectarea Legii lui Dumnezeu și a Naturii, care a instituit războiul, combatantul trebuie să învingă sau să piară Friedrich Schelling - Dar cum poate exista un "război sfânt" într-o stare care nu are un Sfânt în sine, iar ceea ce era "Sfânt" pentru ea, Religia, a fost respins de ea din ea însăși pentru a se afirma și a se construi doar ca un instituția unor scopuri lumești simple? * Națiunea germană este religioasă în esența sa interioară, dar fiecare popor are putere și putere doar prin ceea ce este natura sa specială Alte popoare pot fi motivate și unite prin celălalt pentru a păstra fantoma "onoarei" unor state întregi și a conduce popoarele spre triumf - sufletul german are nevoie de o legătură mai internă Nicio națiune nu a luptat într-un război sfânt cu un asemenea sentiment și atât de mult timp ca germanii Acea mare schimbare religioasă a implicat pro și împotriva minții și sufletelor prinților și stăpânilor Cum s-a schimbat totul acum? Răspunsul la această întrebare se află cu siguranță și în cea mai mare parte în istoria științei Se poate spune despre om în general că el este sortit, după personalitatea sa, să cadă victima întregii naturi Orice altă creatură trăiește, în anumite limite, o viață minunată; caracterul său limitat este virtutea și dreptul său și, așa cum este creat, este în sine pur și fără vină Omul, pe de altă parte, este deschis tuturor contradicțiilor și numai în el trec aproape toate etapele de dezvoltare ale ființelor care sunt capabile atât de cel mai înalt, cât și de cel mai de jos S-a observat adesea că toate celelalte națiuni ale Europei au un caracter mai definit decât cea germană, care, prin urmare, datorită receptivității sale universale, poate fi privită ca rădăcină și datorită puterii de a uni elemente opuse care se află în ea, ca potenţa altor naţiuni Nu ar trebui, așadar, destinul germanului să constea în realizarea Omului universal, pentru ca el să treacă prin toate treptele diferite pe care alte popoare le stau deoparte, de asemenea singure și independente, pentru a prezenta și la final pe cele mai înalte și mai bogate Unitatea din care natură umană? Când tocmai oamenii a căror cultură în urmă cu mai bine de o sută de ani a determinat în mod imperios cultura altui popor și care i-au comunicat acestui popor [subordonat cultural] obiceiurile, limba lor și l-au influențat atât prin abilitățile extraordinare, cât și prin viciile remarcabile mințile și propriile lor tocilari - dacă Despre esența drogului german un astfel de popor ajunge în sfârșit să exercite și stăpânire externă asupra altui popor, ce poate fi surprinzător în asta? Demn de surprins ar fi mai degrabă opusul acestei dorințe! Dar dacă acest popor a găsit o modalitate de a infuza o parte mai mare (sau cel puțin semnificativă) a altui popor cu acele contrarii, a căror otravă a depășit-o singur printr-o criză rapidă, deși îngrozitoare - mai proporțional cu natura care acționează în exterior, deoarece dacă acest popor și-ar absorbi încet viața interioară, ce consecințe ar putea fi de așteptat de la o astfel de atitudine? Cu o asemenea atitudine a națiunii germane față de restul, trebuie, pentru a obține adevărata esență a spiritului său și direcția originară a sentimentelor sale, să analizăm tot ceea ce a fost produs de desfrânarea părinților și bunicilor cu popoarele străine, și care, ca un amestec extraterestru, și-a schimbat și natura internă metal pur german Și aceasta nu este deloc filozofia germană, care multă vreme a fost considerată un astfel de amestec: numai acele "teorii" abstracte și principii superficiale sunt străine, care au pătruns, de asemenea, treptat, în toate ramurile vieții și ale existenței generale și care continuă să continue operează, deși experiența le-a respins de multă vreme și zilnic dezvăluie și mărturisește nesemnificația lor Întrucât dezintegrarea internă, contradicția și neputința au fost relevate în națiunea germană, nu trebuie să atribuim acest lucru exclusiv influenței elementelor străine Dar în însăși esența și scopul spiritului german, străduința de a experimenta sub toate formele, stă deja baza unei diviziuni infinit variate Toată viața cere totalitate, dar totalitatea fără unitate se destramă Astfel, părțile individuale ale corpului nostru formează împreună o formă și numai acolo unde această formă este în unitate apare o ființă, un adevărat fulger al vieții Descompuneți forma în părți și nu va avea de unde să apară și să își ia originea Am văzut oameni de tot felul în același timp și pe același sol Mulți dintre cei care s-au cufundat complet în bazinul senzualității și pentru ale căror puteri spirituale limitate această senzualitate părea a fi ceva Mai Înalt, nu au putut niciodată să vadă și să se gândească la altceva care ar depăși limitele senzualului Oameni de "rațiune pură" (de fapt, foarte puțini, în ciuda majorității "rezonabile" în cuvinte!), care frigific Schelling și-au încercat mintea în desființare și circumcizie - s-au dovedit a fi complet incapabili, totuși, să creeze ceva pozitiv Oamenii "rațiunii", adică "oameni rezonabili" care, cu rațiunea lor pură, au vrut să se distanțeze de toată realitatea și de orice acțiune "Chiar și oameni super inteligenți! Dar oamenii în care ar exista Armonie, prin care toate acestea pentru prima dată primesc parțial noblețe, parțial - puterea de activitate și actualitate, într-un cuvânt, oameni cu adevărat divini - nu au atras nicăieri atenția asupra lor Toți ceilalți s-au arătat incapabili să salveze existența comună, sau chiar doar să descopere ceva bun pentru Întreg și Universal Tocmai această strălucire interioară, spirituală a vieții nu a avut suficient timp și nicăieri - cel puțin în Germania, unde această separare a forțelor în toate direcțiile a ajuns la extrem - nu sa manifestat activ și eficient în viața însăși Acolo unde ar apărea, acolo ar umple întregul popor de rugăciune ca o rază de lumină și un vestitor al raiului Și acum, ei stau depărtați unul de celălalt, separați, fiecare la punctul său final; dar puterea, scânteia care putea topi totul la Unică voință și faptă, nu s-a manifestat nicăieri Blestemi natura pentru că a introdus sentimente și a creat omul nu după abstracțiile tale! Dar tu ai stricat și denaturat natura umană pentru a o face să te mulțumească și te-ai înfuriat împotriva ei cu o nebunie și mai îndrăzneață, ca cei care în vremurile trecute s-au castrat de dragul fericirii Nu te-ai gândit că în chestiuni de știință, religie și artă - la fel de puțin ca în activitățile lumești - ceva poate fi realizat fără forța supremă a naturii și că cele mai înalte manifestări ale sufletului, fără o senzualitate puternică, vor fi moarte și ineficient pentru lume Nu credeai că, în măsura în care smulgi patimile, prizi astfel virtutea materialului de aplicarea ei, materia fără de care nu are manifestare? Căci fiecare forță a naturii este bună în sine și, în măsura în care este pozitivă, divină Ea devine negativă și rea doar în măsura în care transcende măsura inițială a forțelor și, acționând pentru sine, caută să se facă centru Dar dacă virtutea însăși nu este altceva decât tocmai acea măsură divină a forțelor primordiale, atunci aceste forțe sunt necesare pentru manifestarea virtuții - așa cum în claritatea aerului Soarele apare ca o imagine a unității doar pentru că sfera aerisită este chiar asta Despre esența științei germane o unitate în care forțele furtunilor și uraganelor, puterea tunetelor și a fulgerelor zac și ele latente Cine nu recunoaște rădăcina divină în furie, ură, iubire conjugală și alte calități? Până la urmă, influența moralității care emasculează o persoană trebuie să aibă în mod necesar un efect mult mai dăunător asupra popoarelor care, prin condițiile lor climatice, sunt deja mai sărace în forță naturală și mai puțin înzestrate cu senzualitate În același fel, ați declarat război rațiunii, pentru că o cunoașteți doar din partea ei negativă, și nu din partea ei pozitivă Dacă o considerăm și, conform concepției obișnuite, ca un mijloc de rațiune și sensibilitate, atunci deja datorită acesteia va apărea ca ceva Realizând sau ca singura putere de realizare în om, astfel încât se pune întrebarea: este posibil a pune înțelegerea, vorbind omenesc, ca legătură comună a acestor contrarii [rațiunea și sensibilitatea], și de aceea - să postulăm ca ceva mai înalt (în raport cu ambele opuse) în omul însuși? Că înțelegerea este goală, sterilă, inactivă, că se poate retrage din rațiune și ideile a căror instrument este, sau din contemplația senzuală și puterea, care sunt materialul său în care imprimă și dă formă, este prea evident și prin experiență Dar tocmai această experiență îi arată relația sa definită, organică, cu întreaga natură umană Nu pentru că inima bate liber și vioi în corp, pentru că este o legătură între două sisteme, pentru că este subordonată unei unități care nu mai face parte? Rațiunea este aceea numai din care provine puterea interioară și stabilitatea pentru toate produsele spiritului; chiar și actelor de curaj, virtute și inspirație, doar rațiunea dă mai întâi pecetea Divinității În măsura în care au venit moravurile, când în științe nu se dorește decât să viseze, doar să simtă sau să simtă, astfel încât până și cei slabi de minte consideră disprețul pentru știință drept "geniu", în măsura în care în chestiuni vitale printre noi entuziasmul nesăbuit este mai demn de încredere decât rațiunea clară și părerea iluzorie - o mai mare încredere decât o cunoaștere clară a Necesarului Filosofilor germani li s-a reproșat adesea indiferența față de cauza comună, dezacordul față de lamentările generale despre moartea celor vechi și despre starea actuală produse - în general, li s-a reproșat chiar că sunt ocupați cu "lucruri suprasensibile" care depășeau abilitate obișnuită de înțelegere, la acel moment ca 'mi Fririch Schellina evenimentele lumești" de parcă pentru rezolvarea lor numesc "toate forțele umane de pe pământ" Dar chiar dacă direcția filozofiei moderne ar fi într-adevăr atât de "super-pământească", ar părea într-adevăr atât de vicios să te întorci de la pământ (care nu oferă decât cel mai teribil spectacol al decăderii organice) către Rai? Cum trebuia ea să se plângă de moartea tocmai acelei stări, a cărei nesemnificație o simțea ea însăși cel mai profund și declarase de mult acest lucru? Nu putea, dimpotrivă, să se bucure mai degrabă că soarta distructivă cu lovituri puternice a răsturnat structura amăgirii și a minciunii, din care vocile slabe nu au vrut să se retragă! Ar trebui oare această nouă direcție a filozofiei încă să prețuiască speranțe pentru apariția acelui timp sau generație în care ar avea convingerea fermă că tocmai adevăratul, corect și binele care a fost semănat în ea nu poate produce decât buruieni și fructe rele? Într-adevăr, ea nu putea prevedea un somn spiritual atât de puternic și o moarte interioară în această generație, în ciuda faptului că putea prezice (deși experiența este învățătoarea proștilor, conform opiniei generale) că nimic nu se va schimba și nici nu se va îmbunătăți în el Dar cui ar trebui să-i adreseze filozofia discursurile ei? Fie pentru cei care sunt plini de concepte distorsionate de "teorii" abstracte, pe de o parte, fie pentru cei care sunt plini de "experiență" impură, chiar murdară, pe de altă parte, care, totuși, își atribuie adevărata minte a lumii , și disprețuiește adevărata filozofie, care, până la urmă, nu este altceva decât cea mai înaltă cunoaștere a Ființei! Sau ar trebui să împărtășească acea prejudecată visătoare că Noul este în mod necesar depășit de Vechi, pentru că ei sunt ferm convinși că numai o reînnoire completă - pentru a apăra care a fost treaba principală a morților și a celor slabi de minte din toate timpurile recente - poate restaura respect și bunăstare? Și că toată această generație de voluptuari emasculați și minți meschine slabe, care este direct incapabilă de ceva serios, atât în viață, cât și în știință și artă, trebuie să treacă înainte ca Cauza și Puterea să înceapă să se realizeze și să acționeze din nou? Fririch Schellin studii filozofice O esența libertății umane PreSchlovpe Mai este puțin de adăugat autorului despre următorul tratat Deoarece esența naturii spirituale se referă în primul rând la rațiune, gândire și cunoaștere, atunci opoziția dintre natură și spirit a fost considerată pe bună dreptate din această parte O credință fermă într-o minte pur umană, o convingere în subiectivitatea perfectă a oricărei gândiri și cunoaștere și în completa nerațiune și necugetare a naturii, împreună cu omniprezentul tip mecanic de reprezentare (de vreme ce principiul dinamic trezit de Kant s-a transformat din nou în doar o formă superioară a mecanicului și nu era complet cunoscută ca identică cu principiul spiritual) justifică o astfel de direcție a gândirii filosofice Dar în prezent, baza menționată mai sus a fost îndepărtată de opoziția dintre spirit și natură și putem prezenta o viziune mai corectă pentru o mișcare generală progresivă către cunoașterea adevărată A sosit timpul pentru elucidarea celor mai înalte, sau mai bine zis a adevăratului opus; acesta este opusul necesității și libertății, a atinge ea înseamnă a te apropia de centrul cel mai interior al filosofiei După prima prezentare generală a sistemului său (în "Journal for Speculative Physics", ) {, a cărei continuare, din păcate, a fost întreruptă din motive exterioare, autorul s-a limitat exclusiv la studii natural-filosofice, și, astfel, după ceea ce s-a făcut în eseul "Filosofie și religie" ( )' și, datorită expunerii tentativei obscure rămase, discursul de față este prima lucrare în care autorul își expune cu deplină certitudine conceptul său despre partea ideală de filozofie și care, prin însăși natura subiectului său, conține observații mai profunde asupra întregului sistem decât toate expunerile cu un caracter mai special Prin urmare, autorul trebuie să o pună în cea mai strânsă legătură cu expunerea neterminată menționată (cu excepția cazului, desigur, aceasta din urmă a avut o oarecare semnificație) O expunere a sistemului meu de filosofie ( ) -Aproximativ ed Schelling, FWJ Filosofie și religie Tiibingen, (Vezi Anexa Nast, ediții) - Aprox ed studii filozofice despre libertate Deși autorul nu a vorbit încă nicăieri (cu excepția Filosofiei și Religiei) despre principalele subiecte tratate aici - despre liberul arbitru, bine și rău, personalitate etc , acest lucru nu i-a împiedicat pe unii, la discreția lor, să atribuindu-i puncte de vedere complet neconcordante cu continutul lucrarii mentionate - aparent deloc luate in considerare - În plus, s-au spus o mulțime de lucruri absurde pe aceasta și pe alte probleme de către așa-zișii "followers" neinvitați, presupus în conformitate cu principalele prevederi ale autorului S-ar părea că doar un sistem gata făcut, complet poate avea adepți în sensul propriu Până acum, autorul nu a venit niciodată cu un astfel de sistem, ci a clarificat doar aspectele sale individuale (și adesea doar în anumite privințe specifice, cum ar fi, de exemplu, în scopuri polemice) și, în conformitate cu aceasta, și-a recunoscut lucrările ca fragmente a întregului, a înțelege a cărui legătură este posibilă numai cu o perspectivă mai fină decât este inerentă "adepților" obsesivi și sub condiția unei atitudini mai binevoitoare și mai conștiincioase decât cea întâlnită de obicei la adversari Singura expunere științifică a sistemului său a rămas o schiță neterminată și, prin urmare, nu a fost încă înțeleasă de nimeni în adevărata sa tendință sau a fost înțeleasă de un număr extrem de mic de oameni Imediat după apariția sa au început, pe de o parte, ridiculizarea și denaturarea, iar, pe de altă parte, explicațiile, modificările și traducerile; dintre care cel mai rău fel erau traducerile într-un limbaj presupus "mai ingenios": până la urmă, era o perioadă în care delirul poetic nestăpânit a pus stăpânire pe minți Acum pare a fi din nou o perioadă mai sănătoasă Dorința de sinceritate, sârguință, sinceritate este reînviată Oamenii încep să vadă golul celor care, asemenea eroilor de teatru francezi, se îmbracă în maximele noii filozofii sau se rup ca dansatorii de frânghie și îi recunosc pentru ceea ce sunt cu adevărat În același timp, cei care în toate piețele au jucat noutatea mult așteptată la ghiurba, au stârnit în cele din urmă un dezgust atât de general pentru ei înșiși, încât în curând nu și-ar găsi un public pentru ei înșiși - mai ales dacă criticii bine intenționați încetează să vorbească despre fiecare rapsodie stupidă, unde un anumit număr de expresii și întoarceri ale vreunui scriitor celebru, de parcă ar fi o lucrare întocmită în conformitate cu principiile de bază Friedrich Schellin acestea prin prevederile autorului Ar fi mai bine să-i considere pe astfel de rapsodi scriitori originali: de fapt, toată lumea vrea să fie un original și, într-un anumit sens, destul de mulți merită acest nume Fie ca această lucrare să servească la înlăturarea anumitor prejudecăți pe de o parte, și încetarea discuțiilor incoerente și frivole - pe de altă parte! În concluzie, să ne exprimăm dorința ca cei care în mod deschis sau, ascunzându-și fețele, îl atacă pe autor în acest domeniu, să-și exprime acum părerile la fel de sincer ca și aici Dacă cunoaşterea perfectă a subiectului face posibilă o expunere artistică liberă a acestuia din urmă, atunci, pe de altă parte, evaziunile artificiale ale polemicii nu pot fi o formă de filosofie Dar ne dorim și mai tare ca spiritul unei căutări comune a adevărului să fie întărit din ce în ce mai mult și ca spiritul sectar, care de prea multe ori ia în stăpânire pe germani, să nu întârzie mișcarea spre dobândirea cunoștințelor și perspectivei, lucrarea pe care a fost de multă vreme destinaţia germanilor şi care nu a mai fost atins până acum mai aproape de noi decât în prezent München, martie Sarcina cercetării filozofice asupra esenței libertății umane poate fi: Stabilirea conceptului său adevărat Căci, în ciuda sentimentului imediat de libertate inerent fiecărei persoane, faptul de libertate nu se află în niciun caz pe însăși suprafața conștiinței și este nevoie de un grad de puritate și de profunzime de judecată mai mare decât cel obișnuit chiar și pentru a o exprima chiar și în cuvinte Pe de altă parte, o astfel de sarcină este de a clarifica legătura dintre conceptul de libertate și viziunea științifică asupra lumii (ca și în cazul unui singur întreg) Cu toate acestea, din moment ce niciun concept nu poate fi definit în izolarea sa și atinge plenitudinea clarității științifice numai după ce se stabilește legătura sa cu Întregul - această afirmație este aplicabilă în special tocmai conceptului de libertate, care (dacă are realitate) este în niciun caz nu este un concept subordonat sau derivat, ci este în mod necesar unul dintre punctele centrale definitorii ale sistemului, atunci ambele studii filozofice despre libertate aspectele menționate ale studiului aici, ca și în toate celelalte cazuri, coincid Adevărat, există o tradiție veche, dar deloc dispărută, conform căreia conceptul de libertate în general este incompatibil cu ideea de sistem și că orice filozofie care pretinde unitate și integritate duce inevitabil la negarea libertății Nu este ușor să obiectezi față de asigurări generale de acest fel; căci cu cuvântul sistem este posibil să se asocieze idei care îngustează sfera acestui concept atât de mult încât opinia menționată se va dovedi a fi, deși complet adevărată, dar în același timp destul de obișnuită în conținut Dacă, totuși, se pune în ea sensul că conceptul de libertate contrazice conceptul de sistem în general, ca atare, atunci trebuie să obiectăm subliniind că, întrucât libertatea individuală este totuși legată cumva de întreaga lume (nu indiferent de modul în care se gândește la asta) - în mod realist sau idealist), trebuie să existe în mod necesar - cel puțin în Mintea divină - un sistem în care libertatea s-ar încadra A afirma în termeni generali că un astfel de sistem nu poate deveni niciodată accesibil înțelegerii umane înseamnă din nou a nu afirma nimic; căci o astfel de afirmație poate fi atât adevărată, cât și falsă, după înțelesul care i-a fost dat Este necesar mai întâi să se determine Principiul (Prinzip) care stă la baza cunoașterii umane în general Aceasta este sarcina cunoașterii filozofice, căreia i se aplică ceea ce a spus Sextus despre Empedocle: "Gramaticul și ignorantul pot crede că o astfel de cunoaștere este rezultatul lăudării și al dorinței de a părea mai deștepți decât alții, adică ca derivat al acelor calități care sunt neapărat străine oricui este chiar puțin inițiat în filozofie Dar cei care pleacă de la teoria fizică și înțeleg învățătura antică că asemănarea este cunoscută prin asemănător (această învățătură este atribuită lui Pitagora, dar expusă de Platon și, de fapt, a fost exprimată mult mai devreme de Empedocle), vor înțelege că filosoful atribuie El însuși o astfel de cunoaștere (divină) pentru că numai ea, păstrând mintea curată și neînnobilată de răutate, se unește în înțelegerea ei a lui Dumnezeu în sine și a lui Dumnezeu în afara lui Pentru cei care sunt în general străini de știință, se obișnuiește să o considere un fel de cunoaștere complet abstractă și lipsită de viață, în Vezi: Sextus Empiric Împotriva savanţilor, I, - Fririch Schelling geometrie Ar fi mai simplu și mai convingător să negăm existența sistemului în voința (sau mintea) Ființei primordiale, să afirmăm că, în general, există doar voințe separate, fiecare dintre acestea fiind un centru special, propriu și, după cum Fichte spune, este substanța absolută a fiecărui eu Dar mintea, luptă spre unitate, iar sentimentul, insistând pe libertate și individualitate, nu pot fi înfrânate multă vreme prin strigăte imperioase; în cele din urmă vor vorbi din nou despre ale lor Deci doctrina lui Fichte a fost nevoită să mărturisească recunoașterea ei a unității, deși, de altfel, doar sub forma mizerabilă a "ordinii morale mondiale" - o recunoaștere, direct datorită căreia a căzut în contradicții și incongruențe Prin urmare, se pare că oricâte argumente în favoarea afirmației pe care o examinăm pot fi date dintr-un punct de vedere pur istoric, i e luarea în considerare a sistemelor cunoscute în trecut (argumente extrase din însăși esența rațiunii și a cunoașterii, pe care încă nu le-am întâlnit nicăieri), dar, cu toate acestea, stabilirea unei legături între conceptul de libertate și întreaga viziune asupra lumii va rămâne întotdeauna o sarcină necesară, fără rezolvarea căreia însăși conceptul de libertate se va dovedi instabil, iar filosofia își va pierde orice valoare Căci numai această mare sarcină este motivul inconștient și invizibil al oricărei lupte pentru cunoaștere, de la formele sale cele mai de jos până la cele mai înalte: dacă nu ar exista contradicție între necesitate și libertate, filozofia și nu numai filozofia, ci și orice voință superioară a spiritului , ar fi condamnat la moarte Cel care scapă de această sarcină renunțând la rațiune alege un rezultat mai degrabă ca fuga decât victorie Căci altcineva ar putea la fel de bine să întoarcă spatele libertăţii pentru a se arunca în braţele raţiunii şi a necesităţii; cu toate acestea, în ambele cazuri nu ar exista la fel de motiv să sărbătorim victoria Acest lucru este exprimat mai clar în următoarea propoziție: singurul sistem posibil de rațiune este panteismul, care devine inevitabil fatalism) Nu se poate nega că astfel de denumiri generale, aplicate odată pentru totdeauna viziunilor întregi asupra lumii, reprezintă o invenție excelentă La urma urmelor Afirmațiile de acest fel sunt binecunoscute Nu ne vom atinge aici de întrebarea dacă declarația pr Schlegel, în On the Language and Wisdom of the Hindus, , S : "Panteismul este un sistem al rațiunii pure" studii filozofice despre libertate nu trebuie decât să găsești un nume potrivit pentru acest sau acel sistem și totul devine clar de la sine; nu mai este nevoie de un studiu mai precis al unicităţii acestui sistem Chiar și profanul este capabil să judece cu ajutorul unor astfel de nume - dacă doar i se pun în mâinile lui - despre cele mai profunde lucruri Cu toate acestea, oricât de excelentă dată fiind poziția, ideea este o definiție mai precisă a acestui concept La urma urmei, nu se poate nega că, dacă panteismul nu este altceva decât doctrina prezenței imanente a lucrurilor în Dumnezeu, atunci orice viziune rațională într-un sens sau altul gravitează inevitabil către această doctrină Dar diferența dintre sisteme constă tocmai în sensul dat panteismului Nu există nicio îndoială că un punct de vedere fatalist poate fi asociat și cu panteismul; dar faptul că acesta din urmă nu este în mod esenţial legat de el este evident din faptul că atât de mulţi oameni au ajuns la viziunea panteistă tocmai datorită simţului lor extrem de viu al libertăţii Dacă majoritatea ar fi sincere, ar admite că, din punctul de vedere al ideilor lor, libertatea individuală este în conflict cu aproape toate proprietățile unei Ființe superioare, ca, de exemplu, cu atotputernicia Sa Recunoscând libertatea, recunoaștem prin aceasta că în afara puterii divine și alături de ea există o anumită forță care este necondiționată în principiul ei; între timp, conform acestor concepte, o astfel de forță este de neconceput Așa cum soarele întunecă toate corpurile cerești de pe firmament, tot așa, chiar și într-o măsură mai mare, puterea infinită le absoarbe pe fiecare finită Cauzalitatea absolută conținută în Ființa Unică lasă doar pasivitate necondiționată părții tuturor celorlalte ființe Această concluzie este aprofundată și mai mult de dependența tuturor ființelor existente în lume de Dumnezeu și de împrejurarea că chiar și continuarea existenței lor este doar un act de creație constant reînnoit, în care ființa individuală este creată nu ca oarecare nedefinită ființă universală, dar tocmai ca acest individ particular, o ființă care se distinge prin aceste gânduri, aspirații și acțiuni, și nu altele Nu vom explica nimic dacă spunem că Dumnezeu se abține de la a-și exercita atotputernicia pentru ca omul să poată acționa, sau că el permite libertatea: dacă Dumnezeu ar înceta chiar și pentru o clipă să-și manifeste puterea, omul ar înceta să mai existe Fri&rich Schelling Este posibil să depășim forța acestor argumente, este posibil să salvăm omul și libertatea lui în alt mod decât prin recunoașterea omului, împreună cu libertatea sa, ca parte a ființei divine însăși și afirmând că omul nu este în afara lui Dumnezeu? dar în Dumnezeu și că însăși activitatea lui este unul dintre elementele vieții lui Dumnezeu? Mergând tocmai din acest punct de vedere, misticii și mințile religioase din toate timpurile au ajuns să creadă în unitatea omului și a lui Dumnezeu, o credință care, aparent, vorbește la fel de mult sau chiar mai mult sentimentului interior cel mai profund decât rațiunii și speculațiilor Doar St Scriptura vede tocmai în conștiința libertății pecetea și garanția credinței că trăim și rămânem în Dumnezeu Poate exista o contradicție necesară cu libertatea în învățătura pe care atât de mulți au aplicat-o omului tocmai pentru a salva libertatea? O altă - după viziunea populară, mai corectă - înțelegere a panteismului vede în ea identificarea perfectă a lui Dumnezeu cu lucrurile, confuzia făpturii cu Creatorul și din aceasta derivă multe alte afirmații extrem de dure și inacceptabile Între timp, o distincție mai completă între lucruri și Dumnezeu este greu de conceput decât cea exprimată în învățătura lui Spinoza, care este recunoscută ca exemplu clasic de panteism: Dumnezeu este ceea ce locuiește în sine și este cuprins doar din sine; finitul este ceea ce rezidă în mod necesar în celălalt și nu poate fi înțeles decât din acesta celălalt Conform acestei distincții, este evident că lucrurile sunt diferite de Dumnezeu nu numai în grad sau în limitele lor, așa cum se poate deduce dintr-o cunoaștere superficială a doctrinei lui Spinoza despre "modificări", ci toto genere Și în plus, oricare ar fi relația lor cu Dumnezeu, ei sunt absolut despărțiți de Dumnezeu prin faptul că nu pot fi decât în altul și în conformitate cu altul (mai exact în Dumnezeu și în conformitate cu Dumnezeu), și prin faptul că conceptul lor este un concept derivat , care este complet de neconceput fără conceptul de Dumnezeu, în timp ce Dumnezeu este, dimpotrivă, un singur independent și original, un singur, autoafirmator, în raport cu care orice altceva nu poate fi decât afirmat, doar un consecință ce decurge din fundație Numai în această ipoteză contează alte proprietăți ale lucrurilor, cum ar fi eternitatea lor Dumnezeu este etern prin fire, dar lucrurile sunt eterne numai împreună cu El și ca o consecință a ființei Sale, adică într-un mod derivat Tocmai din cauza acestei diferențe este imposibil Întreg (lat ) - aprox ed studii filozofice despre libertate "totalitatea tuturor lucrurilor individuale" - așa cum spun criticii de obicei - era Dumnezeu, pentru că nicio combinație nu este capabilă să transforme ceva care este derivat în natură în ceva care este original în natură, așa cum punctele individuale ale periferiei nu pot, așa cum ar fi, ele nu pot fi adăugate într-un "mult", pentru a face cercuri, deoarece aceasta, ca întreg, este condiția lor necesară conform conceptului său Și mai lipsită de sens este concluzia că în Spinoza chiar și un singur lucru este în mod necesar egal cu Dumnezeu Căci chiar dacă Spinoza a găsit o definiție atât de clară că "fiecare lucru este un Dumnezeu modificat", atunci elementele unui astfel de concept sunt atât de contradictorii încât se destramă imediat la prima încercare de a-l gândi "Dumnezeu modificat (adică derivat)" nu este Dumnezeu în sensul propriu, superior al termenului; deja prin această simplă adăugare, lucrul însuși este pus la locul său, în care este despărțit veșnic de Dumnezeu Motivul unor astfel de interpretări greșite, la care au fost destul de des supuse alte sisteme, constă într-o înțelegere greșită generală a legii identității sau a sensului conectivului în judecată Până la urmă, chiar și copilul este capabil să înțeleagă că în niciuna dintre posibilele propoziții în care identitatea subiectului cu predicatul nu este afirmată, se pune chiar problema unei coincidențe perfecte, sau chiar doar a unei legături directe a conceptelor exprimată de acești membri ai propoziției (de exemplu, propoziția: "acesta este corpul este albastru" nu înseamnă că corpul este albastru tocmai în și din cauza a ceea ce îl face un corp, ci doar că ceva care este un corp dat este în același timp albastră, deși dintr-un punct de vedere diferit), și cu toate acestea, o astfel de presupunere, dezvăluind o deplină ignoranță a naturii mănunchiului, se exprimă constant în timpul nostru când este vorba de aplicarea superioară a legii de identitate De exemplu, dacă enunțăm propoziția: "perfectul este imperfectul", atunci sensul ei este următorul: imperfectul nu se datorează a ceea ce este imperfect în el și a ceea ce îl face astfel, ci numai perfectului conținut în el : dar în vremea noastră o astfel de propoziție este interpretată în sensul că perfectul și imperfectul sunt unul și același, ca și cum cel mai rău și cel mai bun, prostia și înțelepciunea, nu sunt, de asemenea, în niciun fel diferite unul de celălalt Sau luați afirmația: "binele este rău" Sensul aici este doar că răul este atât de neputincios încât nu este capabil să existe singur free&rich Shellina de unul singur; ceea ce există în el este bun (considerat în și pentru sine) Dar în timpul nostru, această poziție este din nou interpretată ca o negare a diferenței eterne dintre drept și nedreptate, virtute și viciu și chiar ca identificarea lor Sau, dacă propunem: "necesarul și liberul sunt una", ceea ce înseamnă o singură (în cele din urmă) esență a lumii morale și a naturii, atunci aceasta va fi înțeleasă în sensul că liberul nu este altceva decât unul dintre forțele naturii, un arc, care, ca orice alt resort, este supus unui singur mecanism Aceeași soartă va avea și afirmația: "sufletul și trupul sunt una"; se va interpreta astfel: sufletul este material, este aer, eter, suc nervos etc , pentru interpretare inversă, adică că trupul este sufletul (sau, în afirmația anterioară, că ceea ce se presupune că este necesar este în sine liber) este eliminat cu prudență, deși nu are mai puține temeiuri pentru sine Neînțelegerile de acest fel, atunci când sunt neintenționate, presupun un grad de imaturitate dialectică care a fost depășit de filosofia greacă aproape de la primii pași și ne obligă să cerem urgent la un studiu amănunțit al logicii Logica veche profundă a distins între subiect și predicat ca anterior și posterior (antecedens et consequens), și în această distincție exprima sensul real al legii identității Această relație de concepte este cuprinsă chiar și într-o propoziție tautologică, dacă numai aceasta din urmă își păstrează un sens Cine spune: "corpul este corpul" - el, desigur, dă subiectului acestei propoziții un alt sens decât predicatul', în primul caz înțelege unitatea, în al doilea - proprietățile individuale cuprinse în concept a corpului si legat de acesta ca Antecedens to Consequens Acesta este tocmai sensul unei alte explicații, mai veche, care făcea distincție între subiect și predicat ca fiind pliate și extinse (implicitum et explicitum) Pentru a depăși o astfel de falsă confuzie de unitate și egalitate, domnul Reinhold a depus și el mult efort, dorind să transforme întreaga filozofie prin intermediul logicii, dar, evident, neștiind ce vorbea despre sensul mănunchiului ( referitor la reproșurile lui Vissovatius - Orr T I Ed Dutens, p ) este deja același Leibniz, al cărui adept pretinde că este Într-o ediție găsim următorul pasaj al domnului Reingold: "Conform principiului lui Platon și Leibniz, sarcina filosofiei este de a subordona finitul studii filozofice despre libertate "Dar", poate că apărătorii afirmației de mai sus ne vor obiecta, "în panteism, nu este vorba deloc de faptul că Dumnezeu este Totul (nu este ușor să evitați recunoașterea unei astfel de afirmații chiar și pentru înțelegerea obișnuită a Lui proprietăți), ci despre faptul că lucrurile nu sunt nimic ; și cel mai important, sistemul de panteism distruge individualitatea Adevărat, această nouă definiție a panteismului pare să fie în contradicție cu definiția anterioară: căci dacă lucrurile nu sunt nimic, cum se poate confunda cu fana Bruno, Spinoza și Schelling - în stabilirea unității lor necondiționate Întrucât "unitate" înseamnă aici (după cum este evident din această opoziție) egalitate, îmi voi permite să-l asigur pe domnul Reingold că se înșală (cel puțin în raport cu ultimele două dintre numele pe care le-a numit) Există o expresie mai precisă pentru subordonarea finitului la infinit decât cuvintele lui Spinoza citate mai sus? Când morții sunt calomniați, cei vii ar trebui să-i susțină, pentru că sperăm că cei care vor trăi după noi vor trata memoria noastră la fel Mă mărginesc la Spinoza și întreb cum să numesc trucurile unui om care vorbește la întâmplare despre sisteme pe care nu le cunoaște corect și le atribuie ceea ce îi place, de parcă ar fi niște fleacuri? Într-o societate decentă obișnuită, astfel de metode ar fi numite necinstite - În altă parte în aceeași ediție, Herr Reingold vede eroarea de bază a oricărei filosofii noi și antice prin aceea că nu a făcut distincția (amestecă, confunda) între unitate (identitate) și conexiune (Nexus) și, pe de altă parte, între diversificare (diferență, Diver-sitat) și diferență Nu este pentru prima dată când domnul Reinhold găsește la adversarii săi eroarea pe care el însuși o introduce în învățăturile lor Au existat, spun ei, cazuri când persoane cu o imaginație ferventă erau vindecate de bolile lor prin medicamente, pe care le dădeau altora în loc de ele înșiși Aparent, domnul Reingold folosește în același mod și medicina mentis ("medicina pentru minte" - n red ) necesară lui Căci dacă cineva, atât în filosofia antică, cât și în cea modernă, întâmpină această confuzie incorectă a ceea ce Reinhold numește "unitate" (de fapt, este aceeași) cu "conexiune", atunci aceasta se întâmplă cu cea mai mare certitudine în Reingold însuși, care interpretează interpretarea lui Spinoza existența lucrurilor în Dumnezeu, ca egalitate între lucruri și Dumnezeu și, în general, consideră aceeași (în substanță sau în esență) ca nedistinsă (în formă sau concept logic) Dacă afirmațiile lui Spinoza ar avea într-adevăr sensul pe care îl pune Reingold în ele, atunci binecunoscuta propoziție: "lucru și conceptul lucrului sunt una" ar trebui înțeleasă în sensul că inamicul poate fi învins în locul armatei - prin conceptul de armată etc "Dar, desigur, însuși soțul nostru învățat serios cunoaște foarte bine prețul real al unor astfel de vorbe free&rich Shellina ei Dumnezeu? Căci sub o astfel de presupunere, nimic nu există decât o Zeitate pură, neascunsă Sau, dacă nu există nimic în afara lui Dumnezeu (nu doar extra, ci și praeter Deum), este posibil să se acorde vreun sens real afirmației că Dumnezeu este Totul? Astfel, este evident că întregul concept dat, așa cum ar fi, se evaporă și se transformă în nimic Și, în plus, se pune întrebarea dacă ceva semnificativ se realizează prin învierea unor astfel de nume comune, care, poate, merită un loc onorabil în istoria ereziilor, dar sunt prea grosolane pentru lucrările spiritului, unde - ca și în sferă dintre cele mai subtile fenomene ale naturii - chiar și cele mai nesemnificative și greu perceptibile motive pentru noi duc la schimbări semnificative În plus, este foarte îndoielnic dacă ultima dintre definițiile panteismului pe care le luăm în considerare se aplică chiar și lui Spinoza Căci conceptul de "stări afinate" de Substanță, în care Spinoza transformă lucrurile și în care pentru el tot ceea ce există, cu excepția (praeter) Substanță, este un concept pur negativ, care nu exprimă nimic esențial sau pozitiv Dar ideea este că acest concept este destinat în principal să determine relația lucrurilor cu Dumnezeu, și nu să le determine ca atare, iar din incompletitudinea definiției lor în acest concept, nu se poate încă concluziona că, pentru Spinoza, lucrurile nu conțin absolut nimic nimic pozitiv (chiar dacă este derivat) Cea mai ascuțită expresie a lui Spinoza este aceasta: ființa individuală este Substanța însăși, considerată într-una din modificările sale, adică "consecințe" Și dacă desemnăm substanța infinită ca atare ca A și considerată într-una din consecințele sale ca A/a, atunci A se va dovedi neapărat pozitiv în A/a Dar de aici nu rezultă că A/a = A, adică că Substanţa infinită considerată în consecinţa ei este identică cu Substanţa infinită ca atare Cu alte cuvinte, nu rezultă din aceasta că A/a nu este o substanță specială (deși reprezintă o consecință a lui A) Adevărat, o asemenea afirmație nu găsim la Spinoza; dar, în primul rând, vorbim aici despre panteism în general, iar singura întrebare este dacă acest punct de vedere este conciliabil cu spinozismul în general! Nu este ușor să negi acest lucru, întrucât se recunoaște că monadele lui Leibniz (corespunzând exact cu ceea ce este indicat în expresia de mai sus ca A/a) nu reprezintă un remediu decisiv împotriva spinozismului Fără o astfel de adăugare, multe dintre afirmațiile lui Spinoza vor rămâne complet de neînțeles, cum ar fi afirmația că există studii filozofice despre libertate Noetul sufletului uman este conceptul viu al lui Dumnezeu - înțeles ca un concept etern, nu unul trecător Dacă Substanța ar rămâne în celelalte consecințe ale ei - A/b, A/c - doar temporar, atunci în acest "efect" = a, i e în sufletul uman, el, după cum reiese clar din această afirmație, rămâne pentru totdeauna și astfel, ca A/a, este etern și permanent separat ca A de sine Dacă cineva își ia în cap să declare că trăsătura distinctivă a panteismului este negarea - nu a individualității, ci a libertății - atunci denumirea de "panteism" va trebui aplicată multor sisteme care în alte privințe sunt esențial diferite de panteism Căci, în esență, nu există un concept adevărat de libertate în toate sistemele timpurilor moderne care au precedat descoperirea idealismului; acest lucru se aplică sistemului leibnizian la fel de mult ca și celui Spinoza Și, pe de altă parte, acea libertate, așa cum o înțelegem mulți dintre noi, mândră de sentimentul ei extrem de vioi, care se rezumă la simpla dominație a principiului rațional asupra principiului senzual și asupra instinctelor - o astfel de libertate poate fi dedusă și ea din învățăturile lui Spinoza - fără nicio întindere și chiar într-o formă mai specifică Astfel, negarea sau recunoașterea libertății se bazează, aparent, în general, nu pe recunoașterea sau negarea panteismului (adică, imanența lucrurilor în Dumnezeu), ci pe altceva Căci, dacă la prima vedere pare într-adevăr că libertatea (care s-a dovedit imposibilă în opoziția ei cu Dumnezeu) este aici distrusă și dizolvată în identitate, atunci se poate totuși susține că o astfel de apariție este doar o consecință a unui imperfect și gol concepţia legii identităţii Principiul legii identității nu exprimă acea unitate care, învârtindu-se în sfera indistincției (Einerlei), este incapabilă de progres și, prin urmare, este ea însăși insensibilă și lipsită de viață Unitatea legii identității este direct creatoare Am arătat că deja în relația subiectului cu predicatul există o relație dintre rațiune și efect; astfel legea rațiunii suficiente este la fel de primordială ca legea identității Prin urmare, Eternul trebuie să fie - în imediata sa și așa cum este în sine - și temelia Acela, a cărui bază Eternul este în esența sa, este în măsura în care depinde și, conform concepției imanente, este conținut în el Dar dependența nu distruge independența, nici măcar libertatea Dependenţa nu exprimă esenţă şi are doar sensul că Fririch Schellina "dependentul" - oricare ar fi el - nu poate fi decât efectul acelui de care depinde; despre ce este acest dependent și ce nu este, conceptul de "dependență" nu ne spune nimic Fiecare individ organic, așa cum a apărut, există numai datorită unui alt individ și, în această măsură, depinde de devenirea sa, dar în niciun caz de ființa sa Nu este nimic absurd, spune Leibniz, în a afirma că şi cel care este Dumnezeu este născut, sau invers; la fel, nu există nicio contradicţie în faptul că cel care este fiul unui om este el însuşi om Dimpotrivă, o contradicție ar fi prezentă dacă dependentul, sau consecința, nu ar fi independent Am avea atunci dependență fără dependent, efect fără ceea ce urmează (Consequentia absque Consequente), și astfel nu ar avea un efect real și întregul concept ar fi distrus Același lucru este valabil și pentru prezența unui lucru în altul Un singur membru, de exemplu, ochiul, este posibil numai în întregul organism; cu toate acestea, are o anumită viață proprie și chiar un fel de libertate, care se manifestă clar în bolile inerente ochiului Dacă ceea ce rămâne în altceva nu ar fi el însuși viu, am avea o locuință fără sălaș, adică în esenţă ns n-ar fi avut nicio şedere O viziune mult mai exaltată rezultă dintr-o asemenea considerație a Ființei divine însăși, ideea căreia ar fi complet contrazisă de un efect care nu ar fi o generație, adică jucând ceva independent Dumnezeu nu este Dumnezeul celor morți, ci Dumnezeul celor vii Este de neconceput ca o Ființă perfectă să se mulțumească cu o mașinărie, chiar dacă ar fi cea mai perfectă mașină Oricum s-ar putea concepe felul în care ființele provin de la Dumnezeu, nu poate fi privit în niciun fel ca o simplă realizare sau aranjament mecanic, în care ceea ce este produs pentru sine nu este nimic; la fel, nu poate fi recunoscută ca emanaţie, în care emanaţia rămâne identică cu cea din care emană, adică nu este ceva propriu, propriu și independent Urmărirea lucrurilor de la Dumnezeu este auto-revelația lui Dumnezeu Dar Dumnezeu se poate revela Lui însuși numai în ceea ce este asemănător cu El, în ființe libere care acționează din sine, a căror existență nu are alt fundament decât Dumnezeu, dar ele există în același mod în care există Dumnezeu El vorbește și ei sunt esența Dacă toate ființele lumii ar fi chiar doar gânduri ale Sufletului divin, numai aceasta ne-ar face să le recunoaștem ca vii studii filozofice despre libertate La urma urmei, gândurile, desigur, sunt produse ale sufletului; totusi, gandul nascut din suflet este o forta independenta care actioneaza de la sine; în sufletul omenesc, ea chiar capătă o asemenea semnificație, încât ia stăpânire pe mama ei și o subjugă singur Cu toate acestea, imaginația divină, care este cauza unicității și izolării ființelor lumii, este diferită de cea umană, care consacră doar realitatea ideală creațiilor sale Reprezentările Divinității pot fi doar ființe independente; căci care este motivul limitărilor ideilor noastre, dacă nu pentru că vedem dependentul? Dumnezeu contemplă lucrurile așa cum există în sine În sine există doar eternul, sprijinit pe sine, voința, libertatea Conceptul de "absolutitate derivată" (sau "divinitate derivată") nu este deloc contradictoriu, ci, dimpotrivă, este conceptul central al întregii filosofii O astfel de divinitate ["derivată"] este inerentă naturii Imanența în Dumnezeu și libertatea nu se contrazic; dimpotrivă, numai cel liber, în măsura în care este liber, este în Dumnezeu, și numai cel neliber, în măsura în care nu este liber, este necesar în afara lui Dumnezeu O astfel de deducție generală poate fi în sine insuficientă pentru o perspectivă mai profundă, totuși rezultă clar din aceasta că negarea libertății formale nu este neapărat legată de panteism Nu credem că vom fi obiectați arătând spre spinozism Trebuie să ai mult curaj să afirmi că acest sau acel sistem, așa cum s-a dezvoltat în capul unei persoane celebre, este un sistem de rațiune kat' e^oxts, un sistem etern și neschimbător Și ce se înțelege prin "spinozism"? Întreaga învățătură a lui Spinoza, așa cum este dată în scrierile sale, deci, de exemplu, și "fizica mecanică" a lui? Și după ce principiu ar trebui să distingă și să separe acolo unde totul este atât de plin de succesiuni extraordinare și excepționale? Va rămâne pentru totdeauna un fenomen izbitor în istoria dezvoltării spirituale germane că odată s-a dovedit posibil să se afirme că un sistem care confundă pe Dumnezeu cu lucrurile, creatul cu Creatorul (așa a fost înțeles sistemul lui Spinoza) și subordonează totul orbului necesitate nerezonabilă, este singura posibilă pentru rațiune și un sistem care să fie dedus din rațiunea pură! prin excelenta Fririch Schellina Pentru a înțelege această afirmație, este necesar să înțelegem spiritul care a pătruns într-una dintre epocile trecutului Modul mecanic de gândire, care în ateismul francez a atins apogeul răutăţii sale, a pus stăpânire pe toate minţile la acea vreme; și în Germania a început să recunoască și să declare acest tip de viziune asupra lumii și explicație asupra lumii ca o filozofie adevărată și unică Dar din moment ce sufletul originar german nu s-ar fi împăcat niciodată cu consecințele unei astfel de învățături, aici a apărut, în primul rând, discordia dintre cap și inimă, caracteristică literaturii filozofice a New Age: ei au respins consecințele unei astfel de structuri de gânduri, dar nu s-au putut elibera de la baza acestui punct de vedere și să se ridice la un alt mod de a gândi Și întrucât filosofia mecanică era accesibilă spiritului german doar în expresia sa (presupuse) cea mai înaltă, atunci când se dorea să-și exprime consecințele, aceasta din urmă a rezultat sub forma unui adevăr teribil: orice, absolut orice filozofie pur rațională este spinozism sau se transformă în Spinozism! Drept urmare, ochii tuturor s-au deschis spre abisul amenințător; apucat de singurele mijloace care părea încă posibile: acest apel îndrăzneț putea provoca o criză și, în general, îi putea îndepărta pe germani de această filozofie pernicioasă pentru a-i readuce la inimă, la sentimentul interior și la credință Dar în zilele noastre, când modul mecanic de gândire s-a retras de mult în domeniul trecutului și o lumină superioară a idealismului strălucește în fața noastră, o astfel de afirmație nu poate întâmpina o asemenea înțelegere și nu va duce la asemenea consecințe Să ne exprimăm aici o dată pentru totdeauna părerea noastră hotărâtă despre spinozaism Acest sistem este fatalism nu pentru că recunoaște lucrurile ca fiind existente în Dumnezeu; căci, după cum am arătat, panteismul nu exclude posibilitatea libertății cel puțin formale; Într-o trecere în revistă a noilor scrieri ale lui Fichte, domnul Friedrich Schlegel îl sfătuiește pe acesta din urmă (în Heidelberg Jahrbiicher der Literator, an I, nr , p ) să se limiteze în încercările sale polemice numai la Spinoza, întrucât numai Spinoza dă un sistem complet și complet consistent de panteism (după opinia de mai sus, panteismul este sistemul rațiunii pure); Acest sfat, poate, se va dovedi a fi util în anumite privințe, dar în același timp este și curios, căci domnul Fichte, fără îndoială, este de părere că prin învățătura sa științifică a infirmat deja spinozismul (ca atare) și are dreptate în această opinie Sau poate idealismul nu este deloc un produs al rațiunii, iar pseudo-tristul titlu de "sistem al rațiunii" rămâne cu adevărat privilegiul exclusiv al panteismului și spinozismului? studii filozofice despre libertate în consecință, fatalismul lui Spinoza trebuie să aibă o bază complet diferită, independentă de aceasta Eroarea sistemului lui Spinoza nu este deloc că plasează lucrurile în Dumnezeu, ci că vorbește despre lucruri în conceptul abstract de "ființe ale lumii" - în conceptul de substanță infinită în sine, care pentru Spinoza este și un lucru De aceea argumentele sale împotriva libertății sunt complet deterministe și deloc panteiste El vorbește și despre voință ca pe un lucru și, pornind din acest punct de vedere, demonstrează destul de firesc că, în fiecare caz individual al activității sale, voința este în mod necesar determinată de un alt lucru, care la rândul său este determinat de altul și curând catre infinit De aici lipsa de viață a sistemului său, lipsa de suflet a formei, sărăcia conceptelor și expresiilor, severitatea inexorabilă a definițiilor, care este în perfectă armonie cu abstractismul modului său de a gândi; din care viziunea lui mecanică asupra naturii a urmat destul de consistent Este posibil să ne îndoim că concepția dinamică a naturii în sine trebuie să fi schimbat în mod esențial concepțiile fundamentale ale spinozismului? Înainte de a deveni principiul unui sistem de rațiune, doctrina existenței tuturor lucrurilor în Dumnezeu, care stă la baza întregului sistem al lui Spinoza, trebuie reînviată și eliberată de abstract Cât de generale sunt aici expresiile conform cărora ființele finite sunt "modificări" sau "efecte" ale lui Dumnezeu! Ce prăpastie mai rămâne de umplut aici și câte întrebări mai trebuie să se răspundă! Ea cere o comparație a spinozismului în rigiditatea sa cu statuia lui Pigmalion, care trebuia spiritualizată cu suflarea caldă a iubirii; dar o asemenea comparație nu este în întregime corectă, căci sistemul lui Spinoza este mai degrabă ca o lucrare terminată doar în contururi exterioare, în care multe trăsături încă lipsă sau neterminate pot apărea numai după ce i-au dat viață Poate fi mai degrabă comparată cu cele mai vechi imagini ale zeităților, care păreau cu atât mai misterioase, cu atât mai puțin vii individual în trăsăturile lor Într-un cuvânt, este un sistem realist unilateral (o expresie care nu sună la fel de condamnătoare precum "panteismul", dar denotă mult mai exact trăsăturile distinctive ale spinozismului și este folosită aici nu pentru prima dată) Ar fi plictisitor să repetam numeroasele explicații date pe acest subiect în primele scrieri ale autorului Sarcina directă a aspirațiilor autorului era de a exprima Fririch Schellina pentru a construi pătrunderea reciprocă a realismului și idealismului, conceptul de bază al lui Spinoza, inspirat (și într-un punct esențial schimbat) de principiul idealismului, dobândit într-o înțelegere superioară a naturii și unitatea cunoscută a dinamicii, mintal și spiritual, un fundament viu din care s-a dezvoltat filosofia naturală; această filozofie a naturii, ca fizică pură, putea fi izolată și independentă, dar în raport cu întreaga filozofie a fost recunoscută ca doar una dintre părțile sale, și anume, o parte reală, care devine capabilă să se ridice la nivelul unui sistem a rațiunii în adevăratul sens, numai atunci când este completată de partea ideală a filosofiei, reprezentând tărâmul libertății Tocmai în libertate, afirma autorul, este cuprins ultimul act de potențare, datorită căruia toată natura se transformă în senzație, rațiune și, în final, în voință În ultimul și cel mai înalt raport, nu există altă ființă decât voința Voința este pra-existență și numai voinței sunt aplicabile toate predicatele existenței primordiale: nefondarea, eternitatea, independența față de timp, autoafirmarea Toată filozofia caută doar să găsească această expresie cea mai înaltă a ființei Acesta este punctul culminant la care filosofia a fost ridicată în vremea noastră prin idealism; idealismul este punctul de plecare pentru studiul subiectului nostru, căci sarcina noastră nu constă deloc în a lua în considerare toate obiecțiile care pot fi ridicate și care au a fost ridicată de mult împotriva conceptului de libertate, sistem unilateral realist sau dogmatic Dar oricât de înalt ne-ar ridica idealismul în acest domeniu și oricât de sigur este că îi datorăm primul concept perfect de libertate formală, idealismul în sine este cel mai puțin complet sistem și ne lasă fără niciun ajutor atunci când căutăm un cunoștințe mai precise și certe despre libertate În ceea ce privește prima dintre aceste neajunsuri, să spunem că idealismul, dezvoltat într-un sistem, nu trebuie deloc să se limiteze la afirmația că "cu adevărat real este doar activitate, viață și libertate" - afirmație care este posibilă și pentru subiectivul lui Fichte (înțelegerea greșită a esenței sale) idealism, dimpotrivă, sarcina lui este să arate că, și invers, tot ceea ce este real (natura, lumea lucrurilor) are ca bază activitatea, viața și libertatea, sau, în termenii lui Fichte, că nu numai eu (Ichheit, Iness) este totul, dar invers, totul este eu (Ichheit, Yaness), studii filozofice despre libertate Ideea de a reduce conținutul filosofiei la conceptul de libertate a dat spiritului uman în toate manifestările sale (și nu numai în sfera vieții sale interioare) libertate și a provocat în toate ramurile științei o ascensiune mai puternică decât oricare dintre ele revoluțiile anterioare Conceptul idealist sfințește cu adevărat filosofia superioară a timpului nostru și mai ales realismul modern superior Și dacă cei care îl critică pe acesta din urmă, sau îl consideră punctul lor de vedere, ar înțelege că libertatea este condiția sa internă de bază, în ce lumină diferită ar apărea această doctrină în fața lor! Doar cei care au gustat libertatea pot simți dorința de a asemăna totul cu ea și de a o extinde la întregul Univers Cine ajunge la filozofie într-un mod diferit, doar îi urmează pe alții și îi imită ceea ce fac ei, fără să-și dea seama de ce o fac Totuși, va rămâne întotdeauna remarcabil faptul că Kant, care a subliniat inițial doar diferența negativă dintre lucruri în sine și fenomene - și anume independența față de timp - și apoi, în explicațiile metafizice ale Criticii rațiunii practice, a recunoscut de fapt independența față de timp iar libertatea ca "concepte corelative", nu a ajuns la ideea de a transfera asupra lucrurilor acest singur concept posibil pozitiv de a fi în sine, care să-l ridice imediat la un punct de vedere superior și să-l ridice deasupra negativității care este semnul distinctiv a filozofiei sale teoretice Și, pe de altă parte, dacă libertatea este un concept pozitiv al ființei-în-sine în general, studiul libertății umane revine din nou pe tărâmul problemelor universale, căci inteligibilul, care reprezintă singura sa bază, este și esența a lucrurilor în sine Astfel, idealismul în sine este incapabil să sublinieze diferența specifică aici, adică o anumită diferență în libertatea omului De asemenea, ar fi o greșeală să credem că idealismul distruge panteismul; o astfel de opinie nu putea apărea decât din confuzia panteismului cu realismul unilateral Căci panteismul ca atare nu are nicio diferență dacă există lucruri conținute într-o Substanță absolută sau dacă există voințe conținute într-o Voință primară În primul caz, panteismul va fi realist, în al doilea, idealist, dar conceptul său de bază este același în ambele cazuri Din aceasta se poate observa acum că cele mai profunde dificultăți cuprinse în conceptul de libertate sunt și Friedrich Schellin sunt puțin rezolvate de idealism ca atare, ci mai degrabă de orice alt sistem unilateral Idealismul oferă, pe de o parte, doar conceptul cel mai general, iar pe de altă parte, un concept pur formal de libertate În conceptul său real și viu, libertatea este capacitatea de a face bine și rău Aceasta este tocmai cea mai profundă dificultate a întregii doctrine a libertății, resimțită de la bun început și inerentă nu numai cutare sau cutare sistem, ci, într-o măsură mai mare sau mai mică, în toate sistemele existența răului real este admisă, în caz în care este inevitabil să plasăm răul în Substanța infinită însăși, sau în Voința primară, iar acest lucru distruge complet conceptul de cea mai perfectă Ființă, sau realitatea răului este cumva negata, ceea ce, totuși, distruge conceptul real de libertate Nu mai puțin mare este dificultatea când se presupune chiar și cea mai îndepărtată legătură între Dumnezeu și ființele lumii; căci chiar dacă acesta din urmă se reduce doar la așa-numitul concursus sau la cooperarea necesară a lui Dumnezeu cu acțiunile făpturii Sale (dependența fundamentală a creaturii de Dumnezeu ne face să ne asumăm o astfel de cooperare, chiar dacă afirmăm libertatea la toate), totuși Dumnezeu este, fără îndoială, Autorul răului, deoarece permiterea acțiunilor unei ființe complet dependente diferă puțin de complicitate; pentru a evita această concluzie, trebuie să negi și aici realitatea răului La urma urmei, propunerea că tot ceea ce este pozitiv în creație vine de la Dumnezeu trebuie, de asemenea, recunoscută într-un astfel de sistem Prin urmare, dacă admitem că există ceva pozitiv în rău, este necesar să fim de acord că acest lucru pozitiv vine și de la Dumnezeu Față de aceasta este posibilă următoarea obiecție: elementul pozitiv al răului, în măsura în care este pozitiv, este bine Dar această propoziție nu elimină răul (și nici nu îl explică) Căci dacă ceea ce este în rău este bine, atunci de unde vine acela în care există această ființă, de unde baza la care se reduce în mod corespunzător răul? Domnul pr Este spre meritul lui Schlegel că în multe locuri ale lucrării sale despre India el a prezentat această dificultate ca argument împotriva panteismului; este doar păcat că acest om de știință plin de duh nu a considerat necesar să-și exprime propria părere asupra originii răului și a relației sale cu binele Concursus (lat ) - asistență studii filozofice despre libertate Cu totul diferită de această afirmație (deși adesea confundată cu ea chiar și în ultima vreme) este aceea că nu există nimic pozitiv în rău, sau, cu alte cuvinte, că răul nu există deloc (nici măcar nu există împreună cu altul pozitiv sau în ultimul ), dar că toate acțiunile sunt mai mult sau mai puțin pozitive și diferă doar într-un grad mai mare sau mai mic de perfecțiune, deoarece o astfel de diferență nu poate sta la baza opoziției și astfel răul dispare complet Aceasta este a doua presupunere care poate fi făcută din punctul de vedere că tot ceea ce este pozitiv este de la Dumnezeu Din aceasta rezultă că forța care se manifestă în rău, deși comparativ și mai puțin perfectă decât forța care se manifestă în bine, în sine, adică considerată fără comparație, este încă perfecțiune și de aceea, ca orice altă putere, trebuie să fie derivată de la Dumnezeu Ceea ce numim "rău" în această forță este doar un grad mai mic de perfecțiune, care pare a fi un "defect" doar pentru gândirea noastră comparativă, dar în însăși natura lucrurilor nu este deloc așa Nu se poate nega că aceasta este adevărata viziune a lui Spinoza Este posibil să încercăm să scăpăm de dilema pusă aici afirmând: pozitivul, care vine de la Dumnezeu, este libertatea, în sine indiferentă (indiferentă) la bine și la rău Totuși, dacă această indiferență (Indifferenz) nu este gândită negativ, ci ca o capacitate pozitivă vie pentru bine și rău, atunci este de neînțeles cum poate decurge de la Dumnezeu o capacitate de rău, înțeleasă ca Bunătate pură Din aceasta reiese limpede, observăm în treacăt, că dacă libertatea este într-adevăr ceea ce ar trebui să fie conform acestui concept (și fără îndoială este), atunci este necesar să recunoaștem drept incorectă deducția libertății făcută mai sus de la Dumnezeu; căci dacă libertatea este o capacitate pentru rău, ea trebuie să aibă în mod necesar o bază independentă de Dumnezeu Și asta poate duce la tentația de a te arunca în brațele dualismului Dar dualismul, în măsura în care este într-adevăr conceput ca o doctrină a două Începuturi absolut diferite și reciproc independente, este doar un sistem de autodistrugere și deznădejde a minții Asumând o ființă primară rea (Grundwesen), care într-un fel depinde de bine, noi, este adevărat, concentrăm întreaga problemă a originii răului din bine pe o singură ființă, dar acest lucru nu face decât să mărească dificultatea problemei, mai degrabă decât o reduce Chiar presupunând că această ființă rea a fost inițial Fririch Schellina a fost creat bun și s-a îndepărtat de ființa primară din vina ei, capacitatea originară de a acționa contrar lui Dumnezeu, rămâne totuși inexplicabilă în toate sistemele cunoscute până în zilele noastre În consecință, dacă am vrea în sfârșit să tăgăduim nu numai identitatea ființelor lumii și a lui Dumnezeu, ci și toată dependența lor față de El și am recunoaște întreaga lor existență (și, împreună cu aceasta din urmă, existența lumii) doar ca o cădere departe de Dumnezeu, dificultatea acestei probleme ar fi doar puțin înlăturată, dar în niciun caz eliminată Căci condiția necesară pentru revărsarea ființelor lumii din Dumnezeu presupune un fel de existență a acestora (Dasein); astfel doctrina emanatiei presupune evident existenta originara (Existenz) a lucrurilor in Dumnezeu, i e presupune panteismul și de aceea nu i se poate opune Explicația căderii lumii de Dumnezeu este posibilă doar în felul următor Sau această cădere se face involuntar din partea lucrurilor (dar nu din partea lui Dumnezeu); în acest caz, lucrurile sunt aruncate de Dumnezeu într-o stare de nenorocire și răutate și, în consecință, Dumnezeu este vinovat de această stare a lor Sau căderea lor este involuntară de ambele părți și este cauzată, după cum spun unii, de un exces de esență - o idee destul de insuportabilă Sau, în cele din urmă, este un act arbitrar din partea lucrurilor - o ruptură cu Dumnezeu, adică consecința vinovăției, urmată de o cădere tot mai profundă; dar în acest caz, această primă vină este ea însăși rea și, prin urmare, nu poate explica originea celei din urmă Dacă nu recunoaștem această presupunere auxiliară, dacă explică răul lumii, dar pe de altă parte distruge binele și introduce un fel de pandemonism în loc de panteism, orice opoziție între bine și rău este distrusă în sistemul emanației; binele este transformat prin slăbirea treptată prin nenumărate trepte intermediare în ceva care nu mai are înfățișarea binelui - o transformare asemănătoare cu cea ingenioasă, dar în esență nesatisfăcătoare descrisă de Plotin, trecerea binelui originar în materie și rău Tocmai, ca urmare a dezvoltării și distanțării continue în jos, apar unele din urmă, dincolo de care dezvoltarea nu mai poate merge, și tocmai aceasta din urmă, incapabilă de creativitate în continuare, este diabolică Cu alte cuvinte, deoarece există ceva după ceea ce este primul, trebuie să existe și ceva din urmă, care nu conține Plotin Eneade I Cartea a VIII-a, cap studii filozofice despre libertate nimic din ceea ce este în primul; aceasta este problema și necesitatea răului Din aceste considerente reiese clar cât de nedrept este să plasăm întreaga povară a acestei probleme dificile pe un singur sistem, în ciuda faptului că aici sistemul presupus superior, care se opune celui din urmă, oferă, de asemenea, puține satisfacții Nici aici locurile comune ale idealismului nu sunt în măsură să ajute Și, în general, este imposibil să ajungem la ceva cu concepții atât de sărace despre Dumnezeu precum Actus purissmus, precum cele avansate de filosofia antică, sau cu concepte precum cele pe care noua filozofie le produce din nou, ghidată de dorința de a-L păstra pe Dumnezeu cât mai departe de natură Dumnezeu este ceva mai real decât o simplă "ordine mondială morală" și conține în sine forțe motrice cu totul diferite și mai vii decât cele atribuite lui de rafinamentul jalnic al idealiștilor abstracti Frica de tot ceea ce este real, care priveşte orice contact cu el ca pe o pângărire a spiritualului, întunecă şi închide în mod necesar originea răului de la noi Idealismul, care nu are o bază de realism viu, devine un sistem la fel de gol și lipsit de conținut precum sistemul lui Leibniz, Spinoza sau oricare dintre celelalte sisteme dogmatice Deficiența generală a întregii filosofii europene moderne, începând cu învățăturile lui Descartes, este că natura nu există pentru ea și că ea nu are nicio bază vie Prin urmare, "realismul" lui Spinoza este la fel de abstract ca "idealismul" lui Leibniz Idealismul este sufletul filozofiei, realismul este corpul ei; numai în combinaţia lor formează un Întreg viu Realismul nu va putea niciodată să dea filozofiei principiul său, dar trebuie să fie baza și mijloacele pentru realizarea idealismului, transformarea lui în carne și oase Dacă vreo filozofie nu are această bază vie (în cea mai mare parte aceasta este dovada că principiul ideal i-a fost inerent de la bun început doar într-o măsură slabă), ea este schimbată cu acele sisteme ale căror noțiuni mizerabile de "autoexistență" " (Aseităt) , "modificări", etc sunt în cel mai puternic contrast cu vitalitatea și plinătatea realității Acolo unde principiul ideal este într-adevăr și într-un grad înalt activ, dar nu poate găsi o bază de reconciliere și mediere, el dă naștere unui entuziasm întunecat și sălbatic, revărsându-se în autodistrugere sau, ca preoții liberi Friedrich Schellin zeița greacă - în autocastrare, care în domeniul filosofiei se manifestă sub forma renunțării la rațiune și la știință * Am considerat necesar să începem această discuție prin corectarea acelor concepte importante care au fost de multă vreme supuse distorsionării și mai ales în ultima vreme Prin urmare, observațiile anterioare ar trebui considerate doar ca o introducere în studiul nostru în sensul propriu Ne-am exprimat deja părerea că o viziune care rezolvă complet problema pusă aici nu poate fi derivată decât din fundamentele unei adevărate filozofii a naturii (Naturphilosophie) Acest lucru nu înseamnă că negăm că această viziune corectă a existat de mult timp în mințile individuale Dar acestea erau tocmai acele minți care, fără să se teamă de înjurăturile, precum "materialismul", "panteismul" etc , care fuseseră de mult aruncate împotriva oricărei filozofii reale, căutau temelia vie a naturii și, în contrast cu dogmatiștii și idealiștii abstracti, care i-au respins ca "mistici", erau filosofi naturali (în ambele sensuri ale cuvântului) Natur-Filosofia timpului nostru, pentru prima dată în știință, a stabilit o distincție între esență (Wesen), în măsura în care există (existirt), și esență, în măsura în care este doar baza existenței (Grund von Existenz) Această distincție este la fel de veche ca și prima sa formulare științifică În ciuda faptului că tocmai în acest punct filosofia naturii se abate cel mai definitiv de la calea lui Spinoza, în Germania s-a putut afirma până de curând că principiile sale metafizice sunt identice cu principiile lui Spinoza; și deși dintr-o asemenea distincție rezultă distincția foarte definită dintre natură și Dumnezeu, aceasta nu a împiedicat ca filosofia naturii să fie acuzată că confundă Dumnezeu și natura Deoarece studiul de față se bazează și pe această distincție, este necesar să o clarificăm aici cu următoarele observații Întrucât nu există nimic înainte sau în afară de Dumnezeu, Dumnezeu trebuie să aibă în El însuși baza existenței sale Această formulare a fost dată în Journal of Speculative Physics (vol XI, numărul , § , nota, precum și în nota la § și în explicația de la p // Vezi: Schelling, FWJ Sămmtliche Werke Stuttgart und Augsburg, - , Erste Abtheilung Bd IV, S , , studii filozofice despre libertate Acest lucru este afirmat de toți filozofii; dar ei vorbesc despre această bază ca pe un simplu concept, fără a o considera ceva real și valabil Baza existenței Sale conținute în Dumnezeu nu este Dumnezeu în sens absolut, adică Dumnezeu, pentru că El există; căci nu este decât temelia existenţei Sale Este natura în Dumnezeu, deși nedespărțită de El, dar totuși distinctă de El Această relație poate fi explicată prin analogie cu relația dintre gravitație și lumină în natură Gravitația precede lumina (ca fundație veșnic întunecată, ea însăși inexistentă un actu) și dispare în regiunea întunericului când lumina (existentă) urcă Nici măcar lumina nu este capabilă să îndepărteze complet sigiliul sub care este închisă De aceea nu este nici esența pură, nici ființa reală a identității absolute, ci este doar o consecință a naturii acesteia din urmă, sau, în alt mod cuvinte, este identitate absolută, în măsura în care aceasta din urmă este considerată ca o potență determinată, căci chiar și ceea ce există în raport cu forța gravitațională aparține în sine bazei și natura în general este așadar tot ceea ce se află dincolo de ființa absolută de identitate absolută Totuși, în ceea ce privește faptul că forța gravitației precede lumina, această precedență nu trebuie gândită nici ca o prioritate în timp, nici ca o prioritate a esenței În cercul din care urmează totul, nu există nicio contradicție în faptul că ceea ce dă naștere altuia este el însuși, la rândul său, generat de ultimul Aici nu este nimic "primul", nu este nimic "ultimul", dar aici totul se presupune reciproc: unul nu este izolat de celălalt, dar nici contopit cu el Dumnezeu conține în sine baza interioară a existenței sale, în măsura în care Îl precede ca existent: dar în același mod Dumnezeu este la rândul său Prius al bazei, căci baza, chiar ca atare, nu ar putea exista dacă actu Dumnezeu ar fi nu exista Aceeași distincție ne este adusă de raționamentul plecând de la lucruri În primul rând, este necesar să se elimine complet conceptul de "imanență", deoarece ei doresc să exprime cu el un fel de "reședință moartă a lucrurilor în Dumnezeu" Venim în curând Ibid , p //Vezi: Schelling, FWJ Sămtliche Werke bd IV S Ibid , p //Vezi: Schelling, FWJ Samtliche Werke bd IV, S Ibid , p //Vezi: Schelling, FWJ Sămtliche Werke bd IV, S Fririch Schelliniz mai degrabă, la convingerea că singurul concept corespunzător naturii lucrurilor este conceptul de Devenire Dar lucrurile nu pot apărea în Dumnezeu (în sensul absolut al acestui concept), căci sunt toto genere, sau, mai precis, infinit diferit de El Pentru a fi despărțiți de Dumnezeu, ei trebuie să apară într-o bază diferită de El Dar din moment ce nu poate exista nimic în afara lui Dumnezeu, această contradicție nu poate fi eliminată decât prin faptul că lucrurile își au baza în faptul că Dumnezeu Însuși nu Se are pe Sine Însuși, adică în ceea ce este baza existenţei Sale Dacă vrem să facem această esență mai de înțeles pentru concepția umană, putem spune: este dorința de autogenerare resimțită de Cel etern (Sehnsucht sich selbst zu gebăren) Această atracție (Sehnsucht) nu este Unul în sine, dar este la fel de veșnic fuzionată cu El Vrea să-l nască pe Dumnezeu, adică de neînțeles (unergrundliche) Unitatea, dar în această măsură nu are încă Unitatea în sine Considerată în sine, este deci voință, dar voință în care nu există rațiune (Verstand), adică o voință dependentă și imperfectă, căci mintea este de fapt adevărata voință în voință Este, până la urmă, voința de a raționa, adică atracția și străduința pentru ea, nu este o voință conștientă, ci doar o voință care prevede, care prevede mintea Vorbim despre esența atracției în și pentru noi înșine, de care trebuie să o ținem cont, deși ea a fost de mult înlocuită de cele mai înalte care s-au dezvoltat din ea și, deși nu suntem capabili să o percepem cu sentimente, nu putem decât înțelege-l cu spirit și gândire Din cauza actului etern de auto-revelare, în lumea așa cum o vedem acum, totul este regulă (Regei), ordine și formă; și totuși, haoticul (Regellose) este încă la miez și pare că ar putea într-o zi să spargă din nou; nimic din lume nu ne face o impresie inițială Tocmai acest tip de dualism este cel care, împreună cu dualitatea, recunoaște unitatea și este singurul dualism adevărat Mai sus, am vorbit despre un dualism modificat, conform căruia principiul răului nu este subordonat, ci subordonat binelui Cu greu se poate confunda distincția stabilită aici cu acest dualism modificat, în care tot ceea ce este subordonat, ca atare, este în esență rău și, prin urmare, rămâne complet de neînțeles în ceea ce privește originea lui de la Dumnezeu Unergriindliche - poate fi tradus și prin: Unitate fără fund - Aprox ed Nast, ediții studii filozofice despre libertate ordine și formă, ci, dimpotrivă, totul sugerează unele primordial haotice (anfănglich Reggellose) introduse în cadrul ordinii Ea este baza de neînțeles a realității lucrurilor, rămășița necompusa și, în ciuda oricăror condiții, ireductibilă la rațiune, rămânând veșnic la baza lucrurilor Acest nerezonabil (Verstandlose) este cel care a dat naștere cu adevărat Rațiunii (Verstand) Fără acest întuneric din trecut nu există nicio realitate a creației; întunericul este moștenirea ei necesară Numai Dumnezeu - Dumnezeu însuși, ca Existent - Existent (Existirende) - rămâne în lumină pură, căci numai El există datorită Lui însuși Îngâmfarea omului se ridică împotriva acestei idei a ieșirii sale din pământ și chiar încearcă să i se opună cu argumente morale Dar nu știm nimic care ar fi mai capabil să determine o persoană să se străduiască cu toată puterea spre lumină decât conștiința întunericului profund din care a fost chemat la ființă Plângerile lași că nerezonabilul este astfel proclamat rădăcina rațiunii, întunericul începutul luminii, se bazează parțial pe o înțelegere greșită a esenței problemei (și anume, ei nu înțeleg că, chiar și cu o astfel de viziune, prioritatea rațiunii și esența poate fi încă recunoscută după conceptul ei); dar, pe de altă parte, aceste lamentări exprimă adevăratul sistem al filosofilor moderni, care de bunăvoie l-au făcut pe Gufumum ex fulgore' - transformare pentru care, însă, nici impetuozitatea nestăpânită a lui Fichte nu este suficientă Fiecare naștere este o naștere din întuneric la lumină; pentru ca o imagine frumoasă și strălucitoare să se ridice de pe pământ și să fie hrănită de o rază de soare, sămânța trebuie să fie aruncată în pământ și să moară în întuneric Omul se formează în pântecele mamei; și numai din întunericul nerezonabilului (din sentiment, atracție, care este frumoasa mamă a cunoașterii) cresc gânduri strălucitoare Așa cum în atracția noastră ne străduim pentru un bine necunoscut fără nume, tot așa atracția originară se repezi spre minte, pe care încă nu o cunoaște, și, atrasă de o presimțire, se mișcă ca materia lui Platon, ca o mare tremurândă, potrivit o lege întunecată, necunoscută, fără a putea crea ceva permanent pentru tine Dar în conformitate cu atracția, care, deși este încă o bază întunecată, este prima manifestare a ființei divine (gottlichen Daseins), în Dumnezeu însuși se naște o reflectare interioară Fum de fulger (lat } Fririch Schellin o reprezentare pozitivă, iar din moment ce această reprezentare internă nu poate avea alt obiect decât Dumnezeu, Dumnezeu se contemplă pe Sine prin ea - în unele din Asemănarea Sa Această Reprezentare interioară este Prima în care Dumnezeu este realizat, privit ca absolut (realizat în Sine)* această Reprezentare rămâne mai întâi cu Dumnezeu - este Dumnezeu născut în Dumnezeu Această Reprezentare este în același timp Rațiune, cuvântul Atractiei primordiale; spiritul etern, simțind cuvântul în sine și odată cu el atracția infinită și, mișcat de iubirea care este însăși, pronunță cuvântul și ca un rezultat, raţiunea, împreună cu atracţia, devine liberă voinţă creatoare şi atotputernică şi creează în natură, haotică de la început, ca în elementul sau instrumentul ei Prima acțiune a rațiunii în natură este împărțirea forțelor*, căci numai printr-o astfel de împărțire se poate dezvălui inconștient, ca într-o sămânță, dar unitatea conținută în ea este necesară, așa cum la om se luminează obscura dorință de creativitate cu lumină numai după ce a avut loc diviziunea într-o confuzie haotică de gânduri, strâns legate între ele, dar împiedicându-se să se manifeste, iar unitatea ascunsă în bază, atotcuprinzătoare, va apărea; sau la fel cum planta, numai pe măsură ce forțele ei se desfășoară și cresc, este eliberată de puterea legăturii întunecate a gravitației și dobândește unitatea ascunsă anterior în materia divizată Tocmai pentru că esenţa naturii primordiale nu este altceva decât baza eternă a existenţei lui Dumnezeu, ea trebuie să conţină în sine, deşi în stare latentă, esenţa lui Dumnezeu, asemenea unei străluciri a vieţii strălucind în întunericul adâncurilor Atracția, trezită de minte, acaparează strălucirea vieții și se străduiește să o păstreze în sine și să se închidă în sine, astfel încât existența unei anumite baze să continue Și astfel, pe măsură ce mintea (sau lumina investită în natura primordială) induce tendința de a se retrage în sine la diviziunea forțelor (a rupe de întuneric) și în procesul acestei diviziuni dezvăluie unitatea ascunsă anterior în divizat, strălucirea secretă a luminii, ia naștere în primul rând ceva de înțeles și singular; în plus, ea apare nu prin reprezentare exterioară, ci prin imaginație autentică (Ein-Bildung) În sensul când spun: "cuvântul (sensul) unei ghicitori" cercetare filozofică asupra libertăţii ceea ce este imaginat ca existând în natură) sau, mai degrabă, prin trezire: mintea aduce la viață Unitatea sau Ideea ascunsă în baza divizată, Divizată (dar nu complet divizată) în acest proces de separare a forței, este materia, din care ulterior se formează un corp; ivit în procesul de separare (adică din adâncurile fundamentului naturii), ca focar al forțelor, legătura vie este sufletul Întrucât rațiunea primordială (Verstand) cheamă sufletul la viață dintr-o bază independentă de el, ca ceva interior, în acea măsură sufletul rămâne independent de el ca o esență specială și durabilă pentru sine Este lesne de înțeles că, datorită rezistenței instinctului, care este o condiție necesară pentru o naștere perfectă, slăbirea legăturii interioare secrete a forțelor are loc doar treptat, că la fiecare nouă etapă a separării forțelor în natură, se naște o nouă esență, al cărei suflet este în mod necesar cu atât mai perfect, cu atât este mai divizat în ea, care este încă inseparabil în alții Pentru a arăta cum fiecare proces succesiv se apropie din ce în ce mai mult de esența naturii și cum în cea mai înaltă diviziune a forțelor se dezvăluie în sfârșit Centrul interior ascuns - aceasta este sarcina unei filozofii complete a naturii Pentru scopul nostru actual, totuși, doar următoarele sunt esențiale Fiecare dintre creaturile care au apărut în acest fel în natură conține două principii, care în esență reprezintă unul, considerat doar din ambele părți posibile Prima dintre acestea este aceea care separă aceste ființe de Dumnezeu și le face să fie cuprinse numai în bază ca atare; dar din moment ce între ceea ce are prototipul în bază și ceea ce își are prototipul în minte, există încă o unitate inițială și întrucât procesul de creație se reduce doar la o schimbare internă (Transmutare) sau transformare (Verklărung) a principiului întunecat inițial în lumină (căci mintea, sau lumina încorporată în natură, caută în bază doar o lumină înrudită care se străduiește spre ea), atunci principiul întunecat prin natura sa este în același timp principiul care se transformă în lumina și ambele principii, deși numai într-o anumită măsură sunt aceleași în fiecare ființă naturală În măsura în care acest principiu unic curge din temelie și este întunecat, el este voința de sine a creaturii; întrucât nu s-a ridicat încă la unitatea perfectă cu lumina, ca început al rațiunii (adică nu încă Fririch Schelling acceptă lumina), este pur și simplu atracție sau poftă, adică voinţă oarbă Această voință de sine a creaturii i se opune rațiunea, ca voință universală, care folosește această voință de sine în scopuri proprii și o subjugă la sine ca un simplu instrument Când transformarea progresivă și împărțirea tuturor forțelor conduce în cele din urmă într-o singură ființă la transformarea completă a centrului cel mai interior și profund al întunericului primordial în lumină, atunci voința acestei ființe (care, fiind o singură ființă, este încă o particularitate) voința) în sine sau ca centru al tuturor voințelor particulare devine una cu voința originară sau cu mintea, astfel încât din ambele se formează un singur întreg O astfel de transformare a centrului cel mai interior din adâncuri în lumină are loc de la toate ființele create vizibile pentru noi doar în om Omul conține toată puterea începutului întunecat și, de asemenea, conține toată puterea luminii În el se află ambele centre: atât adâncimea extremă a abisului, cât și limita cea mai înaltă a cerului Voința omului este ascunsă în atracția veșnică germenul lui Dumnezeu existent doar în bază; este strălucirea divină a vieții ascunsă în adâncuri, pe care Dumnezeu a văzut-o când a avut voința pentru natură Numai în el (omul) a iubit Dumnezeu lumea; și tocmai această asemănare a lui Dumnezeu a fost percepută prin atracția din centrul lumii, când a intrat în conflict cu lumina Întrucât omul a luat naștere din temelie (făpturi), el conține în sine un început relativ independent de Dumnezeu; dar din moment ce același principiu se transformă în lumină (fără a înceta să fie întunecat în temeiul lui), în om se înalță și ceva mai înalt, și anume Duhul Căci Duhul etern, rostind Cuvântul, aduce Unitatea în natură Cuvântul rostit (real) există doar în unitatea luminii și întunericului (vocale și consoanele) Ambele principii există, este adevărat, în toate lucrurile, dar nu în consonanță perfectă, datorită imperfecțiunii a ceea ce a apărut din bază Numai în om Cuvântul, încă nedescoperit pe deplin și imperfect în toate celelalte lucruri, ajunge la expresia sa deplină În Cuvântul rostit, Duhul este revelat, adică Dumnezeu ca actu existent Fiind o identitate vie a ambelor principii, sufletul este spiritul, iar spiritul este în Dumnezeu Dar dacă identitatea ambelor principii ar fi la fel de nedespărțită în spiritul omului ca și în Dumnezeu, nu ar exista nicio diferență între om și Dumnezeu; Dumnezeu nu s-ar dezvălui studii filozofice despre libertate ca Spiritul Prin urmare, unitatea care este inseparabilă în Dumnezeu trebuie să fie separată în om - aceasta este posibilitatea binelui și a răului Subliniem: posibilitatea răului; si vom incerca sa explicam, in primul rand, doar separarea celor doua principii Realitatea răului este subiectul unui cu totul alt studiu Principiul înrădăcinat în temelia naturii, prin care omul este separat de Dumnezeu, este egoismul (Selbstheit) în om: dar datorită unității cu principiul ideal, acest sine devine Spirit omul este Spirit, ca o ființă specială (separată de Dumnezeu) impregnată de sine; aceasta este esența Personalității Dar, fiind un spirit, eul se ridică astfel de la starea de creatură la supracreatură; este voința care se contemplă în perfectă libertate - nu mai este instrumentul Voinței universale (Universalwille) care creează în natură, ci este mai presus de orice natură și în afara ei Ridicându-se în natură deasupra unității luminii și principiului întunericului, spiritul este mai înalt decât lumina Prin urmare, fiind un spirit, sinele este liber de ambele principii Dar ea (sau voința de sine) este spirit și este liberă, înălțată deasupra naturii doar pentru că este de fapt transformată în voința (lumină) originară: prin urmare, deși ea încă (ca voință proprie) rămâne în bază (din moment ce baza trebuie să fie întotdeauna), la fel cum într-un corp transparent materia ridicată la identitate cu lumina nu încetează să fie materie din aceasta, adică începutul întunecat, rămâne în el, dar numai ca purtător și, parcă, un recipient al unui început superior, lumina Dar datorită faptului că are Spiritul în sine (deoarece Duhul stăpânește asupra luminii și întunericului), egoismul poate - dacă acest spirit nu este spiritul iubirii eterne - să se separe de lumină sau, cu alte cuvinte, de sine voința se poate strădui spre sine, ca voință particulară, să fie ceea ce este numai în identitate cu Voința universală: ceea ce este numai în măsura în care rămâne în centru (cum este și voința odihnitoare în pământul liniștit al naturii) Voința universală tocmai pentru că rămâne în bază) și la periferie, sau așa cum a fost creată (căci voința creaturilor, desigur, este în afara bazei; dar tocmai în acest caz este doar o voință particulară - nu liberă, ci legată) ) Și astfel, datorită acestui fapt, în voința unei persoane ia naștere o separare a sinelui spiritual care a devenit (căci spiritul este mai înalt decât lumina) de lumină, adică decalajul dintre principiile inseparabile în Dumnezeu Dimpotrivă, atunci când voința de sine a unei persoane rămâne la bază, ca centrală Friedrich Schmlin voință, astfel încât legătura divină a principiilor să fie păstrată (la fel ca în centrul naturii, voința nu se ridică niciodată deasupra luminii, ci rămâne sub ea în bază ca bază), iar când în loc de spiritul diviziunii, care vrea să-și separe propriul principiu de universal, în voința de sine stăpânește spiritul iubirii, voința este în ordine și ordine divină - Că efortul descris al voinței de sine spre înălțare este rău, este evident din cele ce urmează Voința, ieșind din natura sa supranaturală pentru a, fiind o voință universală, să se facă în același timp o voință particulară și creată, urmărește să inverseze relația de principii - să pună fundamentul asupra cauzei pentru a folosi spiritul a primit numai pentru centru, în afara centrului și împotriva creaturilor; în urma căreia se naşte discordia în voinţa însăşi şi în afara ei Voința omului este o legătură a forțelor vii; atâta timp cât ea însăși rămâne în unitatea sa cu voința universală, aceste forțe rămân și ele în măsura și echilibrul divin Dar de îndată ce voința de sine se rupe de centru, ca și de locul destinat acesteia, legătura forțelor se rupe; în locul ei, acum domină doar o voință privată, deja incapabilă, ca și voința originară, de a uni aceste forțe sub propria putere și, prin urmare, inevitabil străduindu-se să formeze dorințe și dorințe din forțe separate una de alta, dintr-o armată nestăpânită (fiecare separată) forta este o dorinta deosebita, o pofta deosebita) propria viata izolata; crearea unei astfel de vieți este posibilă în măsura în care și în rău rămâne încă prima legătură de forțe, baza naturii Dar din moment ce această viață nu poate fi adevărată viață autentică, care ar putea exista doar cu relația inițială de principii, atunci apare, deși o viață specială, dar falsă, o viață de minciuni, multă neliniște și moarte Cel mai corect este să comparăm această viață cu boala: boala, ca tulburare care a apărut în natură ca urmare a abuzului de libertate, este o asemănare adevărată a răului sau a păcatului Orice boală care îmbrățișează Universul este rezultatul ridicării forțelor ascunse ale fundației: ea apare atunci când principiul iritabil, care ar fi trebuit să rămână în tăcerea adâncurilor, ca legătură cea mai interioară a forțelor, este activat în sine, adică când excitabilul Archaea își lasă locuința moartă în centru și iese la periferia cercului Dimpotrivă, fiecare cură de rădăcină constă în restabilirea relației dintre periferie și centru, iar trecerea de la boală la sănătate se realizează numai atunci când viața separată și individuală este din nou acceptată în strălucirea interioară strălucitoare a esenței, a binecuvântării studii filozofice despre libertate din cauza căreia se produce din nou diviziunea (criza) Boala individului apare și numai pentru că ceea ce are libertate sau viață numai pentru a fi în întreg, tinde să existe pentru sine Răul trebuie înțeles la fel ca și boala: nu conține nicio esență în sine și este doar înfățișarea vieții, doar manifestarea ei meteorică - o fluctuație între ființă și neființă; și totuși pentru a simți că este ceva foarte real Acesta este singurul concept corect al răului, care se bazează pe acesta din urmă pe o perversie sau inversare pozitivă (Umkehrung) a principiilor și a fost prezentat în timpurile moderne în principal de Franz Baader, care l-a explicat cu analogii fizice gânditoare, în principal cu analogia cu boala În discuția: "Despre afirmația că este imposibil să se folosească rău rațiunea" (Morgenblatt, , nr ) și în articolul: "Despre grajd și fluid" (Jahrbiicher der Medicin als Wissenschaft, Bd , Hf ) Pentru comparație și clarificare, cităm o notă referitoare la interpretarea noastră, făcută la finalul acestui articol la p : "Un bun exemplu explicativ aici este focul obișnuit (ca ardere sălbatică, distrugătoare, chinuitoare) spre deosebire de așa-numita ardere vitală benefică organică: în cea din urmă, focul și apa sunt combinate într-o singură bază (în creștere), în timp ce în în primul caz sunt deconectaţi şi se opun unul altuia În procesul organic, nici focul, nici apa nu au existat ca atare; ca sfere separate; dimpotrivă, în acest proces, focul era centrul (misterul), apa era începutul deschis, sau periferia, și abia după deschidere, primul dintre acestea a început să se ridice și să se aprindă și, în același timp, al doilea s-a închis și au apărut boala și moartea Astfel, egoismul, individualitatea este, desigur, baza, fundamentul sau centrul natural al întregii vieți create; dar de îndată ce încetează să mai fie un astfel de centru subordonat întregului și, dominând, apare la periferie, se aprinde aici pe măsură ce nesățimea tantaliană a egoismului și egoismului (eul inflamat) O se transformă în O; sau cu alte cuvinte, undeva într-un loc al sistemului planetar, centrul întunecat al naturii este închis, ascuns, care servește deci drept purtător de lumină pentru pătrunderea sistemului superior (emisia luminii sau revelarea idealului): că de aceea acest loc este un punct deschis al sistemului (soare - inimă - ochi); dar ar merita doar să ne deschidem aici sau să ne ridicăm la centrul întunecat al naturii și înăuntru fratele Schelling Toate celelalte explicații ale răului lasă atât rațiunea, cât și conștiința morală complet nesatisfăcute Toate acestea se bazează în esență pe distrugerea răului, ca opus pozitiv, și pe reducerea lui la așa-numitul malum metaphysicum ("răul metafizic"), sau conceptul negativ al imperfecțiunii creaturii Dumnezeu nu putea, spune Leibniz, să dea omului desăvârşire completă fără să-l facă Dumnezeu; era imposibil şi pentru fiinţele create în general Prin urmare, a fost necesară apariția diferitelor grade de perfecțiune și tot felul de limitări ale acestora din urmă La întrebarea: de unde vine răul? Aici se dă răspunsul: din natura ideală a făpturii, întrucât aceasta nu depinde de voia lui Dumnezeu, ci de adevărurile eterne cuprinse în mintea divină Tărâmul adevărurilor eterne este cauza ideală a răului și a binelui; trebuie să înlocuiască materia anticilor Există, spune Leibniz în altă parte, două principii, dar ambele sunt în Dumnezeu; este minte (Verstand) și voință Mintea dă naștere la rău, deși ea însăși nu devine rău din aceasta; pentru că el prezintă esențe așa cum sunt ele conform adevărurilor eterne; ea conţine în sine temeiul admiterii răului, în timp ce voinţa tinde numai spre bine * Această singură posibilitate a răului nu a fost creată de Dumnezeu, căci mintea nu este propria sa cauză? Deși o astfel de distincție între minte și voință, ca două principii în Dumnezeu, care stabilesc independența primei posibilități a răului față de voința divină, corespunde chibzuinței lui Leibniz, deși, mai departe, ideea de minte (a înțelepciunii divine) ) ca ceva care îl face pe Dumnezeu mai mult suferind decât activ și indică o gândire mai profundă - dar acel rău, care poate fi produsul unei baze pur ideale, se reduce din nou la ceva exclusiv pasiv, la limitare, lipsă, privare - concepte care sunt complet contrar adevăratei naturi a răului Pentru că deja simpla considerație că dintre toate creaturile vizibile un om este capabil de rău, adică cel mai perfect dintre ei, arată că baza răului nu poate sta în nici un caz în lipsă sau privare ca urmare a eo ipso centrul luminii ar fi închis, lumina ar deveni întuneric în sistem, soarele s-ar stinge!" Leibniz, G W Teodicee, //Opera o mn ia Geneva, // Volumul I, p Leibniz, G W Teodicee, // Ibid , p Leibniz, G W Teodicee, //Ibid , p studii filozofice despre libertate Diavolul a fost, conform concepției creștine, nu cel mai, ci, dimpotrivă, cel mai puțin limitat dintre toate creaturile Imperfecțiunile (în sensul metafizic general) nu pot fi considerate semnul obișnuit al răului, căci răul este adesea combinat cu perfecțiunea forțelor individuale, mult mai rar însoțită de bine Baza răului nu trebuie deci cuprinsă în nimic pozitiv în general, ci mai degrabă în cel mai înalt pozitiv care este în natură; după părerea noastră, ea este conținută în centrul deschis, sau în voința originală a primei baze Leibniz încearcă în toate modurile posibile să explice cum răul poate apărea dintr-un defect natural Voința, spune el, tinde spre binele în universal și caută perfecțiunea, cea mai înaltă măsură a cărei măsură este în Dumnezeu; dar, cuprinsă de dorințe senzuale, pierde cele mai înalte binecuvântări - și tocmai această lipsă de străduință pentru perfecțiune este privarea în care constă răul În afară de aceasta, crede el, răul are nevoie la fel de puțin de un început special ca și frigul sau întunericul Acea afirmație care este conținută în rău îi este inerentă doar ca element secundar, așa cum există putere și activitate în frig; apa înghețată, spune el, sparge chiar și cel mai puternic vas, și totuși frigul În această privință, este surprinzător că scolasticii și deja mulți dintre primii părinți ai bisericii, și în principal Augustin, au fost primii care au proclamat răul prin simpla inexistență Замечательно оспочение очень место из его "Contra Ju Napit" (n I, cap III): - Ne-au întrebat, de unde vine răul? Să răspundem de la bine, dar nu de la cel mai înalt; de aceea, din bine au apărut rele Căci toate relele sunt împărtășite cu binele, căci adevărul se opune ca astfel de lucruri să fie date din toate părțile - Într-adevăr, nu va fi greu să înfăptuiască toate lucrurile, dacă și-a alcătuit corect conceptul de rău, dacă încearcă mereu să implice un defect în ceva, să posede perfecțiunea sau tot ceea ce este incomunicabil lui Dumnezeu; nici nu este mai posibil să creezi o creatură nelimitată și, prin urmare, independentă decât să creezi un alt Dumnezeu "Ei ne întreabă: de unde vine răul? Răspundem: de la cei buni, dar nu de la cei de sus; prin urmare, răul vine din bine Prin urmare, tot răul este implicat în bine; totuși, binele pur și complet refuză să se transforme în rău Iar cel care reprezintă imediat corect binele și îl leagă de vreun defect, nu va fi greu să explice totul; perfectiunea deplina este invariabil posedata de Dumnezeu; iar a crea o creație nelimitată și independentă este imposibil în același mod cum să creezi un alt Dumnezeu Fririch Schelling În esență, există o diminuare a mișcării Cu toate acestea, din moment ce îndepărtarea, privarea în sine nu este nimic și, pentru a deveni vizibilă, are nevoie de ceva pozitiv în care să se manifeste, de aici apare o sarcină dificilă: să explicăm că pozitiv, pe care încă trebuie să-l recunoaștem ca fiind rău Deoarece Leibniz nu poate deduce decât de la Dumnezeu acest lucru pozitiv, el este forțat să facă din Dumnezeu cauza laturii materiale a păcatului și atribuie limitării originare a creaturii doar latura formală a acesteia din urmă El încearcă să explice această relație cu conceptul de forță naturală de inerție a materiei găsit de Kepler Inerția, spune Leibniz, este imaginea perfectă a limitării primordiale (precedând orice activitate) a creaturii Când două corpuri diferite, inegale ca masă, puse în mișcare de același imbold, se mișcă cu viteze diferite, atunci motivul încetinirii mișcării unuia dintre ele nu este în impuls, ci în tendința înnăscută și inerentă materiei la inerție, adică în limitarea internă și imperfecțiunea materiei Cu toate acestea, în acest sens, trebuie remarcat că inerția în sine nu poate fi în niciun caz gândită ca o simplă reducere sau eliminare a mișcării, cel puțin în măsura în care este ceva pozitiv, și anume, o expresie a eului intern al corpului, ca forță prin care acesta caută să se stabilească în independență Nu negăm că este posibil să explicăm finitudinea metafizică în acest fel: dar susţinem că finitudinea în sine nu este rea Explicații precum explicația lui Leibniz se bazează în general pe conceptul neînsuflețit al "pozitivului" - conceptul conform căruia singurul lucru care poate fi opus pozitivului este anihilarea acestuia Dar există totuși un anumit concept de mijloc, care formează adevăratul opus al pozitivului și este foarte diferit de conceptul pur și simplu negativ Ea ia naștere din relația Întregului cu individ, Unitatea cu mulțimea și așa mai departe Oricare ar fi expresiile de folosit aici Pozitivul este întotdeauna întregul sau unitatea; despre Leibniz, G W Teodicee, Yu#Oregaotpia Geneva, // Volumul , p Leibniz, G W Teodicee, //Ibid , § Din același motiv, trebuie recunoscut că răul nu poate fi explicat prin nicio altă explicație a finitudinii, precum conceptul de "relații" (Relationen) Răul nu este produsul finitudinii în sine, ci al finitudinii ridicate la nivelul existenței de sine (Selbstsein) studii filozofice despre libertate ceea ce i se opune este împărțirea Întregului, dizarmonia, dezordinea (Ataxie) forțelor Întregul divizat conține aceleași elemente ca și Întreg unic; latura materială este identică în ambele (pe această parte, răul nu este mai limitat și nici mai rău decât binele), dar latura formală este complet diferită în ambele și tocmai aceasta decurge din esență, sau pozitivă Prin urmare, atât în rău, cât și în bine trebuie să existe o anumită esență, dar în rău trebuie să existe o esență opusă binelui, transformând consonanța conținută în bine în dizarmonie Este imposibil ca filosofia dogmatică să cunoască această esență, deoarece nu are concept de personalitate, adică despre sine ridicată la un grad de spiritualitate dar cunoaște doar conceptele abstracte de "finit" și "infinit" Prin urmare, dacă cineva ar obiecta că dizarmonia este o privare sau o lipsă de unitate, ar trebui să se răspundă că, chiar dacă conceptul general al absenței pozitivului ar conține conceptul de anihilare sau divizare a unității, acest concept s-ar dovedi totuși fi nesatisfăcător în sine Căci dizarmonia nu se află în împărțirea forțelor ca atare, ci în falsa lor unitate, care poate fi considerată divizare doar în comparație cu adevărata unitate Distrugerea completă a unității este și distrugerea discordiei Boala se termină cu moartea; un singur sunet în sine nu constituie niciodată dizarmonie Dar tocmai pentru a explica această falsă unitate este nevoie de ceva pozitiv; prin urmare, ea trebuie admisă în rău și nu poate fi explicată până când rădăcina libertății nu este cunoscută în baza independentă a naturii Despre viziunea platoniciană, în măsura în care o putem judeca, ar fi mai potrivit să vorbim în legătură cu problema realității răului Ideile epocii noastre, care sunt atât de frivole în această chestiune și își poartă filantropia până în punctul de a nega răul, nu sunt nici pe departe aproape de asemenea idei Potrivit acestor idei, singura bază a răului se află în senzualitate, animalitate și principiul pământesc: raiul se opune aici nu iadului, așa cum ar trebui să fie, ci pământului O asemenea idee este o consecință firească a doctrinei, potrivit căreia libertatea constă exclusiv în dominația principiului spiritual asupra dorințelor și înclinațiilor senzuale, iar bunătatea își are izvorul în rațiunea pură (reine Vemunft); cu un astfel de punct de vedere, este de înțeles că nu poate exista libertate pentru rău (căci aici sentimentele călugăriţa Schellia tendințe venoase); mai exact, răul este complet distrus aici Căci slăbiciunea sau ineficacitatea principiului rațional nu poate sta decât la baza lipsei de bine și în consonanță cu faptele de virtute, dar în niciun caz la baza acțiunilor pozitive rele și contrare virtuții După punctul de vedere că sensibilitatea, sau o atitudine pasivă față de impresiile exterioare, cu un anumit tip de necesitate provoacă acțiuni rele - omul însuși este doar pasiv în acestea din urmă, adică răul nu are sens (sau subiectiv) în raport cu el; și din moment ce ceea ce decurge din scopul naturii nu poate fi nici în mod obiectiv rău, atunci răul, conform acestei concepții, nu are deloc sens Dacă, totuși, se subliniază că principiul rațional nu este activ în rău, atunci acesta în sine nu poate fi baza răului Pentru: care este motivul pentru care nu-și arată puterea aici? Dacă nu dorește acest lucru, atunci baza răului este în voința principiului rațional, și nu în senzualitate Dacă principiul rațional nu este capabil să învingă rezistența senzualității, nu există nici rău aici, ci doar slăbiciune și lipsă Astfel, conform acestei explicații, există o singură voință (dacă poate fi numită așa), și nu orice voință dublă; Cei care aderă la această explicație ar putea acum, când denumirile de arieni și altele au fost deja introduse cu succes în critica filozofică, să fie numiți un nume preluat (numai în alt sens) din istoria bisericii și anume, monoteliți Și ca principiu rațional, sau principiu al luminii, ea nu este nicidecum eficientă în bine în sine, ci unită cu egoismul, adică ridicat la nivelul spiritului, deci răul este rodul nu al principiului finității în sine, ci al principiului întunecat, principiul egoismului, care a intrat în contact strâns cu centrul; și așa cum există un entuziasm pentru bine, tot așa există un entuziasm pentru rău Acest principiu întunecat este activ și la animal, ca și la toate celelalte creaturi ale naturii; dar aici nu a venit încă în lume, ca în om, nu a devenit încă duh și rațiune (Verstand), ci rămâne o înclinație și o dorință oarbă; pe scurt, decăderea și separarea principiilor nu sunt încă posibile aici, pentru că aici nu există încă o unitate absolută sau personală Inconștientul și conștientul sunt unite în instinctul animal într-un singur mod cunoscut și definit și, prin urmare, invariabil Căci tocmai pentru că sunt doar expresii relative ale unității, ele sunt supuse acesteia din urmă, iar forța care acționează în bază dobândește unitatea de principii inerente acestora în studii filozofice despre libertate constant egali Un animal nu poate ieși niciodată din starea de unitate, în timp ce o persoană este capabilă să rupă arbitrar legătura eternă a forțelor Pe deplin, așadar, spune pr Baader, că ar fi de dorit ca corupția din om să nu meargă mai departe decât asimilarea lui la un animal; din păcate, adaugă el, o persoană nu poate fi decât mai sus sau mai jos decât un animal Am încercat să derivăm conceptul și posibilitatea răului din primele fundamente și să relevăm baza generală a doctrinei răului, care constă în distincția dintre ceea ce există și ceea ce este baza existenței "Dar posibilitatea nu include încă realitatea; între timp, realitatea este cel mai important subiect al întrebării Și ideea nu este să explicăm modul în care răul devine real într-o persoană individuală, este necesar să explicăm eficiența lui universală, să explicăm cum ar putea apărea în creație ca principiu fără îndoială universal, în tot ceea ce se opune binelui, este ceva real (cel puțin ca opus universal al binelui), atunci poate fi deja sigur pentru noi dinainte că a fost necesar pentru revelarea lui Dumnezeu și așa este concluzie din ceea ce s-a spus mai înainte unitatea ambelor principii și că aceeași unitate este cu adevărat numai în spiritul omului, rezultă că dacă această unitate ar fi Dar la fel de nedespărțit în cei din urmă ca și în Dumnezeu, omul nu ar fi deloc diferit de Dumnezeu; el s-ar fi dizolvat în Dumnezeu și nu ar fi existat nicio revelație și nicio mișcare vie a iubirii Căci fiecare esență nu poate fi dezvăluită decât în opusul ei, iubirea doar în ură, unitatea în luptă Dacă nu ar exista o împărțire a principiilor, unitatea nu și-ar putea dezvălui atotputernicia; dacă nu ar exista discordie, dragostea nu ar putea deveni reală În discuţia de mai sus din Morgenblatt ( , p ) Augustin vorbește împotriva doctrinei emanației: nimic nu poate curge din substanța lui Dumnezeu decât Dumnezeu însuși; prin urmare, creatura a fost creată din nimic și aceasta explică depravarea și limitările ei (De de libero arbitrio voliintatis, cartea , cap ) Acest nimic a fost mult timp o cruce grea pentru minte Explicația pentru o astfel de vedere este indicată de expresia Scripturii: omul a fost creat ё% mсоѵ pq bѵцѵ, din inexistent, precum și faimosul pq ѵ al anticilor, al cărui sens pozitiv, precum și creația din nimic, este clarificată doar prin distincția făcută mai sus Fririch Schelling Omul este așezat pe culme, unde are în sine izvorul liberei mișcări în egală măsură pentru bine și pentru rău; legătura începuturilor în el nu este necesară, ci liberă Se află la o răscruce, orice ar alege, această decizie va fi actul lui; dar el nu poate rămâne în nehotărâre, căci Dumnezeu nu poate să nu se descopere, căci nimic din univers nu poate rămâne ambiguu Pe de altă parte, se pare că nu poate să iasă din nehotărâre, tocmai pentru că aceasta din urmă este indecizie Trebuie, așadar, să existe o bază generală pentru o înclinație neliniștită, o ispită către rău, chiar dacă există doar pentru a deveni vie în ea, adică au fost recunoscute de el, ambele principii Dar este evident că însăși incitarea la rău nu poate veni decât dintr-o anumită esență primordială a maleficului și că, prin urmare, este inevitabil să recunoaștem existența acestuia din urmă; este evidentă și fidelitatea interpretării materiei platonice, ca inițial opus lui Dumnezeu și deci o entitate malefică în sine Este adevărat că atâta timp cât această parte a învăţăturii lui Platon rămâne încă obscură , este imposibilă o judecată definitivă asupra chestiunii indicate Totuși, în ce sens exact se poate vorbi despre principiul irațional spre deosebire de rațiune, sau de unitate și ordine, fără a-l considera ca pe o esență primordială rea, ca urmare, este suficient de clar din discuțiile anterioare Din acest punct de vedere, cuvintele lui Platon sunt destul de înțelese: rădăcina răului se află în natura veche* căci tot răul tinde să se întoarcă în haos, adică în acea stare în care centrul original nu era încă supus luminii; tot răul este o perturbare a acestui focus (centrul original) de înclinație încă nerezonabilă Dar am dovedit o dată pentru totdeauna că răul ca atare nu poate apărea decât într-o făptură, întrucât numai într-o creatură este posibilă unirea celor două principii care pot fi separate, lumina și întunericul Esența de bază originală nu poate fi rea în sine, pentru că nu există dualitate de principii în ea Și nu putem presupune vreun spirit creat, care, căzând însuși, l-ar ispiti pe om să cadă; căci întrebarea aici este exact cum răul a apărut mai întâi în orice a fost creat Să ni se explice asta cândva un cunoscător mai subtil al lui Platon [Pr Schlegel] sau chiar mai devreme [filologul] August Böck, care a trezit această speranță în noi atât prin expunerea sa despre armonia platoniciană și notele făcute la ea, cât și prin înștiințarea pregătirii publicației Timaeus studii filozofice despre libertate Astfel, nimic nu ne este dat pentru a explica răul, în afară de ambele principii cuprinse în Dumnezeu Dumnezeu ca spirit (legătura eternă a ambelor principii) este iubirea cea mai pură, dar în dragoste nu poate exista voință de rău; nici nu poate fi la începutul ideal Dar Dumnezeu însuși are nevoie și de o anumită bază pentru existența sa (dar numai acesta din urmă nu este în afara Lui, ci în El) și are o natură în sine, care, deși aparține esenței lui Dumnezeu, este totuși diferită de El Voința iubirii și voința pământului sunt două voințe diferite, fiecare dintre ele există pentru sine; dar voința iubirii nu poate nici să se opună voinței pământului, nici să o distrugă, deoarece pentru aceasta ar trebui să se opună Căci pentru ca iubirea să existe, este necesară eficacitatea bazei; și pentru ca această existență să fie reală, această eficiență trebuie să fie independentă de iubire Dacă iubirea ar dori să rupă voința temeliei, ar intra în conflict cu ea însăși, ar deveni divizată în interior și ar înceta să mai fie iubire Această acordare a libertății activității bazei este singurul concept de îngăduire a răului; în atribuirea obișnuită a acestui concept unei persoane, este complet insuportabil Desigur, voința bazei nu este capabilă să rupă dragostea și nici măcar nu o dorește, deși adesea pare că se străduiește pentru aceasta; căci transformarea voinţei de bază, întoarsă de la iubire, într-o voinţă specială, separată, este o condiţie necesară pentru ca iubirea să rupă această voinţă, ca lumina prin întuneric, să apară în toată atotputernicia ei Baza este doar voința de revelație, dar tocmai pentru ca aceasta din urmă să devină reală, baza trebuie să producă singularitate (Eigenheit) și opoziție Astfel, voința de iubire și voința de bază devin una tocmai prin separarea lor și independența reciprocă originară Prin urmare, voința de bază excită voința de sine a creaturii chiar în primul act de creație, astfel încât spiritul, revelat ca voință de iubire, găsește unele contracarări, ca câmp pentru implementarea sa Spectacolul întregii naturi ne convinge că această emoție a avut deja loc în trecut; datorită lui, toată viața a dobândit cel mai înalt grad de claritate și certitudine Iraționalul și accidentalul în formarea ființelor, în special a celor organice, legate de necesar, demonstrează că nu doar necesitatea geometrică a acționat în acest domeniu, că aici au jucat un rol și libertatea, spiritul și voința de sine Adevărat, există deja o anumită libertate în sine oriunde există plăcere și poftă și Fririch Schelling se poate crede că dorința, care stă la baza oricărei vieți naturale deosebite, și dorința, îndreptată nu spre autoconservare în general, ci spre autoconservare tocmai într-o anumită ființă, definită, sunt doar anexe ulterioare unei deja create fiind și nu sunt, mai degrabă, cauza ei creatoare O evaluare științifică a sensului conceptului de bază găsit empiric, un concept care este destinat unui rol important în dezvoltarea tuturor științelor naturale, conduce în mod necesar la conceptul de sine și Iness (Ichheit) Cu toate acestea, în natură, toate acestea sunt definiții aleatorii, explicabile numai din excitarea principiului irațional (sau întunecat) al creaturii care a avut loc chiar în primul act al creației, adică numai din sinele activat Așadar, în natură, alături de relațiile morale prestabilite, există semne indubitabile ale răului, deși puterea acestuia din urmă este adusă la viață doar de om; de aici fenomenele care (pe lângă gândul la pericolul lor pentru om) evocă o repulsie naturală generală Faptul că viața tuturor ființelor organice se termină prin decădere nu poate fi deloc considerat o necesitate primordială; legătura forțelor care formează viața ar putea fi la fel de indestructibilă prin natura ei și, dacă există ceva destinat să fie perpertum mobil, atunci este evident o creație care compensează cu propriile forțe neajunsurile apărute în ea Răul se manifestă în natură numai în acțiunile sale; ea însăși, în manifestarea sa imediată, nu poate fi dezvăluită decât în scopul ultim al naturii Căci la fel ca baza creației originare, care nu este altceva decât nașterea luminii, trebuie să fi existat un început întunecat, de la care (ca de la o simplă potență la Fără îndoială, nu degeaba fantezia tuturor popoarelor (în special a tuturor legendelor și religiilor din Orient) asociază răul cu șarpele Tocmai dezvoltarea deplină a organelor auxiliare, care a atins punctul culminant în om, indică deja independența voinței față de dorințe sau o astfel de relație între centru și periferie, care este singura sănătoasă în adevăratul sens: centrul s-a întors aici în sfera libertății și conștiinței sale și separat de tot ceea ce este, doar un instrument, de tot ceea ce este periferic Dimpotrivă, acolo unde organele auxiliare nu sunt complet dezvoltate sau sunt complet absente, centrul iese în periferie și în fața noastră este un inel care nu are un focar (sau centru), care este arătat în pasajul de mai sus din pr Baader (într-o notă) studii filozofice despre libertate actus) lumina s-ar putea ridica, deci trebuie să existe o bază pentru nașterea spiritului; astfel, este necesar să recunoaștem existența unui al doilea principiu al întunericului, cu mult mai înalt decât primul, în măsura în care spiritul este mai înalt decât lumina Acest început este spiritul răului trezit în actul creației - prin excitarea bazei naturale întunecate - adică bifurcarea luminii și întunericului; spiritul iubirii, care odată a opus lumina mișcării dezordonate a naturii primordiale, acum opune spiritului răului un ideal superior Căci, așa cum egoismul și-a însușit lumina sau cuvântul în rău și, prin urmare, este baza superioară a întunericului, tot așa și cuvântul rostit în lume, în contrast cu răul, trebuie să ia umanitate sau egoism și să devină el însuși personal Aceasta se realizează numai prin revelație (în sensul cel mai definit al cuvântului), care are în mod necesar aceleași pași ca prima manifestare a Divinității, revărsată în natură, astfel, cel mai înalt vârf al revelației aici este omul, dar omul este antitipic și divin, cel care a fost la început cu Dumnezeu și în care au fost create toate celelalte lucruri, și omul însuși Nașterea spiritului este tărâmul istoriei, la fel cum nașterea luminii este tărâmul naturii În prima - aceleași perioade ale istoriei creației ca și în a doua; ambele regate se aseamănă reciproc și se explică reciproc Același principiu care a stat la baza în prima creație este din nou aici, doar într-o formă superioară, sămânța și germenul din care se dezvoltă lumea superioară Căci răul nu este altceva decât principiul fundamental fundamental al existenței, întrucât se străduiește în ființa creată la actualizare; prin urmare, este doar cea mai înaltă potență a bazei active în natură Și așa cum această bază naturală servește veșnic doar ca bază, neexistând niciodată de la sine, tot așa răul nu poate atinge niciodată împlinirea și servește doar ca bază din care, prin propria sa putere, se dezvoltă binele; datorită temeiului său, binele este independent și separat de Dumnezeu, care în bine se are și se cunoaște pe sine; ca atare bine (independent) există în Dumnezeu Dar, după cum puterea indivizibilă a bazei originare este cunoscută numai la om ca principiu interior (bază sau centru) al unei singure persoane, tot așa răul la începutul istoriei rămâne totuși ascuns, iar epoca păcatului este precedată de un timp a inocenței sau a ignoranței păcatului La fel cum baza originală a naturii, poate pentru o lungă perioadă de timp, a acționat singură și a încercat cu ajutorul frigific Shelley puterea forțelor divine conținute în ea de a-și realiza propriul univers, care s-a transformat mereu din nou în haos (căci legătura iubirii lipsea; în acest sens, poate, fenomenul universului modern care a murit înainte și apoi generațiile nu au fost restaurat) trebuie interpretat până la cuvântul dragoste; și odată cu ea universul permanent nu a luat ființă - La fel, în istorie revelația spiritului nu s-a petrecut imediat: Dumnezeu, dându-și seama că voința temeliei este voința îndreptată către revelația Sa, și știind prin prevederea Sa că pentru existența Sa existența unui fundament (spirit) independent a Lui, a permis fundației să acționeze independent sau, altfel spus, și-a determinat voința numai după natura sa și nu după inima sau iubirea sa Și din moment ce baza conținea în sine întreaga esență divină (dar nu numai ca unitate), atunci numai ființele divine individuale puteau conduce în această activitate independentă, izolată Această epocă străveche începe, așadar, cu o epocă de aur, despre care omenirea modernă nu are decât o vagă amintire în saga: este o epocă a incertitudinii fericite, când nu era nici bine, nici rău A urmat epoca predominanței zeilor și a eroilor, sau epoca omnipotenței naturii, când baza arăta de ce era capabilă ea singură Rațiunea și înțelepciunea au venit atunci la oameni numai din adâncuri; viețile lor erau îndreptate și determinate de puterea oracolelor de pe pământ; toate forțele divine ale temeliei dominau pământul și, asemenea regilor atotputernici, stăteau pe tronuri puternice A sosit timpul pentru cea mai înaltă exaltare a naturii în frumusețea vizibilă a zeilor și strălucirea artei și a științei bogate în sens și, în sfârșit, principiul fundamental efectiv a apărut sub forma unui cuceritor pentru a cuceri totul și a găsit un regat mondial puternic și stabil Dar din moment ce esența bazei în sine nu poate da naștere unei unități adevărate și perfecte, atunci vine o epocă în care această splendoare se descompune, frumosul trup al lumii vechi se dezintegrează, ca de la o boală cumplită și, în cele din urmă, se instalează haosul din nou Chiar înainte de aceasta, chiar înainte de dezintegrarea completă, forțele care conduc în acest întreg capătă natura spiritelor rele; la fel, acele forțe care în epoca sănătății erau spirite binefăcătoare-păzitorii vieții, odată cu debutul decăderii, devin ființe rele și otrăvitoare; credința în zei dispare și magia falsă, împreună cu vrăjile și formulele teurgice, încearcă să-i întoarcă din nou pe zeii plecați studii filozofice despre libertate stva si inmoaie spiritele rele Se manifestă din ce în ce mai hotărât atracția bazei care, anticipând lumina care vine, scoate deja toate forțele din starea de nehotărâre dinainte pentru a o întâlni pe deplin înarmată în luptă Precum vremea este cauzată de soarele mediocru, dar direct de puterea de reflectare a pământului, tot astfel spiritul răului (a cărui natură istorică am explicat-o deja) este entuziasmat de apropierea binelui, nu pentru că îi dă putere, ci mai degrabă datorită diviziunii forţelor Prin urmare, numai odată cu venirea hotărâtă a binelui se instalează răul pe deplin hotărât și ca atare (căci deși răul a apărut deja înainte de aceasta, dar abia acum este dată acea opoziție în care numai el se poate manifesta pe deplin ca atare); și exact în același mod, momentul în care pământul devine pustiu și golit pentru a doua oară este momentul nașterii luminii superioare a spiritului, care de la început a fost în lume, dar nu a fost percepută de întuneric acţionând izolat şi s-a manifestat pentru un timp într-o revelaţie întunecată şi limitată; iar pentru a rezista răului personal și spiritual, această lumină superioară a spiritului apare și într-o formă umană personală și ca Mijlocitor, restabilind legătura făpturii cu Dumnezeu la cel mai înalt nivel Căci numai personalul poate vindeca personalul; iar pentru ca omul să se întoarcă la Dumnezeu, Dumnezeu trebuie să devină om Odată cu restabilirea conexiunii bazei cu Dumnezeu, a fost restaurată pentru prima dată posibilitatea vindecării (mântuirii) Începutul ei este o stare de clarviziune, dată de soarta divină oamenilor individuali (ca organe alese în acest scop); este un timp al semnelor și minunilor, când forțele divine contracarează forțele demonice care se manifestă peste tot și unitatea îmblânzitoare împotriva diviziunii forțelor În cele din urmă, există o criză în turba gentium, revărsând întemeierea lumii vechi, la fel cum odată apele începutului au acoperit făpturile primei timpuri pentru a face posibilă a doua creație - o nouă împărțire a popoarelor și limbi, apare un nou regat în care cuvântul viu acționează ca un centru (centrum) solid și durabil în lupta împotriva haosului și o concurență clarificată, care continuă până la sfârșitul lumii prezente, între bine și răul începe - o competiție în care Dumnezeu este revelat ca Spirit, adică ca actu existent " În "amestecul de limbi" (lat ) după pandemoniul babilonian - Aprox ed Nast, ediții *■ Cu tot acest departament cf Prelegerile autorului despre metoda învățământului universitar ( ), și anume Lectura a VIII-a: Despre construcția istorică Fririch Schellina Astfel, există un Rău universal, deși nu primordial, ci doar de la bun început trezit în revelația lui Dumnezeu prin reacția bazei, neatingând niciodată realizare, ci luptă constant pentru el Numai cunoscând Răul universal se poate înțelege binele și răul în om și anume, întrucât în primul act al creației s-a trezit răul, care în cele din urmă s-a transformat într-un principiu universal datorită activității independente și autosuficiente a bazei, aceasta , evident, explică atracția naturală a omului față de rău, pentru că odată recunoscută prin trezirea voinței de sine în creatură, discordia forțelor este comunicată omului deja la naștere Dar temelia continuă să acționeze neîncetat în persoana individuală, stârnind individualitatea și o voință deosebită și tocmai pentru ca voința iubirii să se poată manifesta în opoziție cu aceasta din urmă Voința lui Dumnezeu este să universalizeze totul, să-l ridice la unitate cu lumina sau să-l păstreze în această unitate; voința bazei este de a izola totul, sau de a-l face creat Voința temeiului dorește inegalitatea numai pentru ca egalitatea să fie conștientă de sine și să fie conștientă de ea însăși Prin urmare, ea reacționează neapărat împotriva libertății, ca supracreativă, și trezește în ea o atracție pentru creat, la fel ca unul care este cuprins de amețeală pe un vârf înalt și abrupt, de parcă și-ar fi chemat în abis, o voce secretă, sau, asemănător, cum, potrivit unei legende străvechi, cântarea irezistibilă a sirenelor sună din adâncuri, ademenind pe cei care înoată pe lângă vârtej Îmbinarea în om a voinței generale cu voința privată în sine apare ca o contradicție, a cărei rezolvare este dificilă, deși nu imposibilă Însăși neliniștea vieții îl alungă pe om de centrul în care a fost creat să locuiască; căci acest centru, ca esenţă cea mai pură a oricărei voinţe, este pentru fiecare voinţă particulară un "foc mistuitor"; pentru ca o persoană să trăiască în ea, trebuie să moară în toată izolarea; de aceea este aproape necesar ca omul să încerce să se îndepărteze de acest centru către periferie, pentru a-și găsi acolo pacea pentru sine De aici și necesitatea universală a păcatului și a morții, ca ofilirea efectivă a individualității, prin care, ca prin foc, este necesar oricărei voințe umane pentru a se purifica În ciuda acestei necesități universale a răului, acesta Creştinism - aprox Schelling // Vezi: Schelling, F V J Prelegeri despre metoda învăţământului universitar SPb , S - cercetare filozofică asupra libertăţii întotdeauna ales prin libera alegere a omului; baza nu este capabilă să facă răul, ca atare, și fiecare creatură cade din vina ei Cu toate acestea, modul exact în care decizia în favoarea răului sau a binelui are loc la un individ este încă complet obscur pentru noi și, evident, necesită un studiu special Până acum, în general, ne-am concentrat atenția în principal asupra conceptului real de libertate, dar, între timp, nu este mai puțin greu de înțeles esența sa formală Căci, deși conceptul obișnuit de libertate, conform căruia este o capacitate complet nedeterminată de a voi, fără niciun temei determinant, unul sau altul dintre cele două opuse contradictorii (a dori pur și simplu pentru că o astfel de voință dată), este confirmat, este adevărat , în ideea de nehotărâre originală a unei ființe umane, dar aplicată la acțiuni individuale, un astfel de concept duce la cele mai mari absurdități Posibilitatea de a alege între A p -A fără niciun temei definitoriu ar fi, în adevăr, doar un privilegiu pentru o activitate complet nerezonabilă și ar distinge foarte nefavorabil o persoană de cunoscutul animal Buridan, care, potrivit apărătorilor acestui concept de arbitrar, ar trebui să moară de foame între două mormane de fân la fel de îndepărtate și de calitate egală (ca lipsită de acest privilegiu al arbitrarului) Singura dovadă în favoarea unui astfel de concept de arbitrar constă în referirea la fapte: precum faptul că este în puterea fiecăruia dintre noi să "apăsăm sau să întindem mâna", fără a avea niciun motiv pentru aceasta; căci ni se spune aici că motivul întinderii mâinii nu poate fi considerat dorința de a-și dovedi arbitrariul, întrucât s-ar putea dovedi prin apăsarea mâinii de sine, iar o astfel de dorință nu poate decât să îndemne pe cineva să facă una din ambele acțiuni; astfel, aici se presupune că "echilibrul este dat în mod tangibil", etc Acest tip de "dovadă" este complet de nesuportat, pentru că din necunoașterea motivului determinant se ajunge la absența ei, în timp ce aici este necesar să tragem o concluzie complet opusă: acolo unde ignoranța este în fața noastră, putem vorbi cu certitudine despre determinabilitate Principalul lucru este că conceptul de arbitrar aduce cu el caracterul aleatoriu complet al acțiunilor individuale și, din această parte, este pe bună dreptate comparabil cu deviația aleatorie a atomilor, pe care Epicur a inventat-o în fizică în același scop, și anume, pentru a scăpa de fririch Schglin stâncă Aleatorietatea este imposibilă, contrazice rațiunea și unitatea necesară a întregului; iar dacă libertatea ar putea fi salvată doar invocând contingența perfectă a acțiunilor, atunci ar fi imposibil să o salvezi deloc Determinismul (sau predeterminismul, în terminologia lui Kant) se opune acestui sistem - și cu drepturi depline - prin determinism (sau predeterminism, în terminologia lui Kant), care afirmă că toate acțiunile sunt condiționate empiric de bază, întrucât fiecare dintre ele este determinată de reprezentări sau alte cauze aflate în trecut și în momentul de față actul în sine nu mai este în puterea noastră Ambele sisteme aparțin aceluiași stadiu al gândirii, dar dacă nu ar exista o etapă superioară, atunci ultimul dintre ele ar merita indiscutabil preferință Amândoi sunt la fel de ignoranți de acea Necesitate cea mai înaltă, care este la fel de departe de întâmplare, ca constrângere și de determinarea exterioară și care, dimpotrivă, este o Necesitate internă care decurge din esența actorului însuși Cu toate acestea, corecțiile pe care s-a încercat să le facă determinismului, cum ar fi învățătura lui Leibniz că motivele cauzează doar înclină voința, dar nu o determină, nu pot face nimic pentru a elucida esența problemei În general, doar idealismul a ridicat prima dată doctrina libertății în sfera în care numai ea poate fi înțeleasă Potrivit idealismului, esența inteligibilă a oricărui lucru, și mai ales a omului, se află în afara oricărei conexiuni cauzale, precum și în afara oricărui timp (sau deasupra lui) Prin urmare, cu siguranță nu poate fi determinată de nimic care precede, ci mai degrabă ea însăși precede tot ceea ce este sau ia naștere în ea (nu atât în timp, cât în concept, ca unitate absolută - o existență întreagă și completă, care este necesară pentru ca a fost posibilă acțiuni sau definiții individuale) Prezentăm aici conceptul kantian nu în termenii adevărați ai lui Kant, ci în orice caz exact așa cum este necesar să-l exprimăm pentru a-l face inteligibil Deoarece acest concept este recunoscut, atunci, în mod evident, este necesar să recunoaștem corectitudinea următoarei concluzii: Acţiunea liberă decurge direct din principiul inteligibil în om; în același timp, nu poate decât să fie o acțiune definită, adică, de exemplu, bună sau rea; dar de la absolut nedeterminat nu există trecere la determinat Deci, dacă s-ar presupune că o ființă inteligibilă se determină pe sine fără nici un motiv dintr-un nu pur, necondiționat studii filozofice despre libertate certitudine, aceasta ne-ar conduce din nou la sistemul indiferenței de arbitrar discutat mai sus Așadar, pentru ca o ființă inteligibilă să se poată determina pe ea însăși, ea trebuie să fie determinată în sine, cu siguranță nu din afară (ceea ce ar fi contrar naturii sale) și nu de vreun contingent intern sau de necesitate empirică (căci toate acestea sunt, ca fizic, deci psihologic nu are nicio putere asupra lui), ci prin el însuși: este el însuși, ca esență proprie, i e propria sa natură, trebuie să se definească Acesta nu este un "universal" nedefinit, ci o anumită esență inteligibilă a unui individ dat; dictul: determinarea est negat io nu poate fi aplicat unei asemenea certitudini, [căci această esență determinată este identică cu setarea pozitivă și însuși conceptul de esență, i e este esența ființei Astfel, oricât de libere și necondiționate ar fi acțiunile unei ființe inteligibile, ea nu poate acționa altfel decât în conformitate cu natura sa interioară sau, ceea ce este același lucru, o acțiune poate decurge din natura sa interioară numai după legea identității și cu absolută necesitate, care în același timp există și libertate absolută; căci liber este ceea ce acţionează numai în conformitate cu legile propriei sale esenţe şi nu este determinat de nimic, nici în sine, nici în afara ei O astfel de viziune asupra acestei probleme are, cel puțin, deja latura pozitivă care ne salvează de absurditatea aleatoriei unei singure acțiuni Un element necesar chiar și al oricărei concepții superioare trebuie să rămână poziția că un act individual decurge din necesitatea interioară a unei ființe libere și, prin urmare, este el însuși necesar; dar numai această Necesitate nu trebuie confundată cu o necesitate empirică bazată pe constrângere și reprezentând în esență doar o contingență mascată Dar care este Necesitatea interioară a ființei însăși? Aici este punctul în care necesitatea și libertatea trebuie combinate, dacă se pot combina deloc Dacă esența inteligibilă ar fi o ființă moartă și doar ceva dat omului, ar fi imposibil de spus Definiția este negație (lat) - Poziția principală și cea mai caracteristică a filozofiei lui B Spinoza ( - ) - Aprox ed Nast, ediții Frierich Schellina despre minte și orice libertate Dar tocmai necesitatea interioară a esenței inteligibile este libertatea; esența omului este propriul său act; necesitatea și libertatea există una în cealaltă, ca o singură esență, privite doar din laturi diferite și deci fiind acum una, acum cealaltă; în sine este libertate, din latura formală este necesitate Eu, spune Fichte, sunt fapta mea; conștiința este o poziție de sine, iar eu nu este ceva diferit de el, ci identic cu el Totuși, această conștiință, întrucât este concepută doar ca autocunoaștere sau autocunoaștere a Sinelui, nu este Primordiala, Întâi și, ca tot ceea ce este doar cunoaștere, presupune Ființa în sensul propriu Această Ființă, care este presupusă de Cunoaștere, nu este însă Ființă, dacă nu este în același timp Cunoaștere; prin urmare, este o adevărată poziție de sine, o voință primară, de bază, care ea însăși își dă o determinare în existență și reprezintă fundamentul și baza oricărei esențialitate Și mai precise sunt adevărurile enunțate mai sus în aplicarea lor directă asupra omului În creația originală, omul este, așa cum am arătat, o ființă care nu a luat încă o decizie finală (mitic aceasta poate fi exprimată în ideea unei stări de inocență și de beatitudine originară care a precedat această viață); El singur este capabil să ia o decizie Dar această soluție nu apare în timp; este în afara oricărui timp și de aceea coincide cu primul act al creației (deși este un act diferit) Omul, deși s-a născut în timp, a fost creat ca început al creației (ca centru al acesteia, centrum) Acțiunea prin care viața ei este determinată în timp nu este ea însăși în timp, ci aparține eternității: ea precede viața nu în timp, ci în tot timpul și, ca acțiune eternă în natura sa, nu este îmbrățișată de timp Prin ea, viața omului comunică cu începutul creației; grație aceleiași fapte, omul există în afara creatului, este liber și este el însuși un principiu etern Oricât de neînțeles, poate, această idee este pentru gândirea obișnuită, cu toate acestea, în fiecare persoană există un sentiment corespunzător că a fost deja ceea ce este din eternitate și în niciun caz nu a apărut în timp Prin urmare, în ciuda necesității neîndoielnice a tuturor acțiunilor și în ciuda faptului că, gândindu-ne la sine, fiecare dintre noi trebuie să admită că este rău sau bun deloc întâmplător sau arbitrar, totuși o persoană (chiar dacă rea) este cel mai puțin de toate studii filozofice despre libertate se simte constrâns (căci constrângerea poate fi simțită doar în devenire, nu în ființă), dar își îndeplinește acțiunile în mod voluntar, și nu împotriva voinței sale Faptul că Iuda a devenit un trădător al lui Hristos nu a putut fi schimbat de Iuda însuși sau de nicio altă ființă creată - și totuși, El L-a trădat pe Hristos nu prin constrângere, ci în mod voluntar și destul de liber În același mod, o persoană bună nu este bună din întâmplare sau în mod arbitrar și este atât de liber de constrângere încât nicio constrângere, și chiar și porțile iadului înseși, nu i-ar putea învinge starea de spirit Desigur, o acțiune liberă care se transformă în necesitate nu poate avea loc în conștiință, întrucât aceasta din urmă este doar ideală și este doar autocunoaștere, căci ea (acțiunea) precede această conștiință, ca și întreaga ființă, o produce; dar asta nu înseamnă că în om nu a mai rămas deloc conștiința acestei fapte Căci cel care, dorind să se justifice într-o faptă nedreaptă, spune: "Aceasta este firea mea", el realizează totuși că, deși are dreptate că nu putea altfel, a devenit ceea ce este, din vina mea Cât de des se întâmplă ca un om deja din copilărie, la o vârstă la care cu greu putem, raționând din punct de vedere empiric, să-i atribuim libertatea și capacitatea de a raționa, să manifeste o tendință spre rău, care, după cum se poate prevedea , nu va fi eradicată de nicio educație și iluminare, iar ulterior va aduce efectiv roade rele, pe care le-am recunoscut dinainte din muguri Și totuși, în astfel de cazuri, nimeni nu se îndoiește de mintea sa, ci, dimpotrivă, toată lumea este la fel de convinsă de vinovăția lui, ca și cum fiecare faptă ar fi în puterea lui O astfel de apreciere generală a unei înclinații către rău, inconștientă în origine și chiar irezistibilă, ca act de libertate, indică un act și, în consecință, și o viață care a precedat această viață (dar nu a precedat în timp, pentru inteligibil) în general este în afara timpului) Cea mai înaltă conexiune domnește în creație, nu are acea separație și succesiune în timp, care ne apare neapărat, dar aici deja în "precedent" "mai târziu" este eficient și tot ceea ce se întâmplă se întâmplă în același timp Luther ( - ) a recunoscut pe bună dreptate acest lucru în tratatul său De servo ar-bitrio (Despre robia voinței, ), deși înțelege greșit cum o astfel de necesitate necondiționată este combinată cu libertatea de acțiune Friedrich Schellina într-un singur act magic Prin urmare, omul, care este complet și hotărât în viața noastră, și-a ales această imagine definită pentru sine în primul act al creației și se naște așa cum este el din veșnicie, deoarece acest act atemporal al său determină chiar proprietățile formei corporale pe care le are ia Cea mai mare piatră de poticnire pentru doctrina libertății încă din cele mai vechi timpuri a fost relația dintre presupusa întâmplare a acțiunilor umane și unitatea întregii lumi predestinate în mintea divină Din aceasta a rezultat, din cauza imposibilității de a sacrifica Preștiința lui Dumnezeu și Prevederea Lui în sensul propriu, recunoașterea Predestinației, Fondatorii predestinației au simțit că acțiunile oamenilor trebuie considerate sigure ("determinate") din veșnicie, dar ei căutau această definiție nu în acțiunea eternă (simultană cu creația) care determină însăși esența omului, ci în absolută, adică complet lipsit de temei, voia lui Dumnezeu, predeterminandu-i pe unii la condamnare, pe altii la fericire, si astfel a distrus insasi radacina libertatii Afirmăm și Predestinația, dar într-un sens complet diferit și anume că omul din veșnicie și deja la începutul creației a acționat în același mod în care acționează în viața noastră Acțiunea lui nu se naște, așa cum el însuși nu se ridică ca ființă morală, ci prin natura sa el este veșnic Acest lucru elimină, de asemenea, întrebarea adesea dureroasă: de ce unul este hotărât să fie rău și nelegiuit, celălalt evlavios și drept? Căci într-o astfel de întrebare se presupune că omul nu a mai fost faptă și acțiune de la început și că, ca ființă morală, el a luat naștere dintr-un fel de "ființă" care i-a precedat voința și independent de ea, care, așa cum noi au arătat, este imposibil După ce odată în creație reacția bazei, care a aspirat la revelație, a ridicat răul în tot ce există, omul s-a afirmat din veșnicie în particularitate și egoism, iar toți cei care se nasc se nasc cu principiul întunecat al răului inerent lor, deși acest rău ajunge la conștiința de sine doar datorită fenomenului opus Binele, ca și lumina, se poate dezvolta în starea actuală a omului numai din acest principiu întunecat prin transfigurare divină Acesta este răul primordial din om, care poate fi negat doar de cei care au studiat doar superficial omul în ei înșiși și în alții, deși complet independent de libertate din punctul de vedere al vieții noastre empirice, dar prin origine studii filozofice despre libertate Mersul lui este actul propriu al omului și, prin urmare, numai el este păcatul originar', un astfel de păcat, desigur, nu poate fi considerat dezorganizarea la fel de neîndoielnică a forțelor (Ataxie), care se răspândesc ca o infecție după debutul dezintegrarii Căci nu patimile în sine sunt cele rele și nu cu carne și sânge ca atare trebuie să luptăm, ci cu vreun rău din noi și fără noi, răul care este duhul Prin urmare, doar inerentul de la naștere, doar răul insuflat prin propria faptă poate fi numit radical (radikale); este remarcabil că Kant, care nu s-a ridicat în teorie la recunoașterea unui act transcendental care determină întreaga existență umană, a fost condus în studiile sale ulterioare - prin simpla observare corectă a fenomenelor judecății morale - la recunoașterea unor subiectiv, după cum spune el, baza acțiunilor umane (care, totuși, precede orice acțiune manifestată senzual și, prin urmare, trebuie recunoscută ea însăși ca un act de libertate); dimpotrivă, Fichte, care deja în speculația sa a înțeles conceptul unui astfel de act, în doctrina sa despre morală s-a supus din nou filantropismului dominant și a început să recunoască doar inerția naturii umane ca un rău care precede orice act empiric În mod evident, o singură considerație poate fi ridicată împotriva viziunii dezvoltate aici; și anume, se poate spune că face imposibilă - cel puțin în această viață - orice convertire a omului de la rău la bine și invers Dar la urma urmei, chiar și recunoscând că convertirea unei persoane la bine este condiționată de ajutorul uman sau divin (ajutorul este întotdeauna necesar pentru o persoană), noi, totuși, nu putem să nu vedem că motivul pentru care o persoană permite influența unui spirit bun asupra lui însuși și nu se închide de ea stă din nou în acea faptă primordială prin care el este ceea ce este și nimic altceva Prin urmare, la o persoană în care renașterea răului nu a avut loc încă - în bine, dar în același timp principiul bunului nu a murit complet, o anumită voce interioară a lui mai bună decât este acum, o ființă care nu încetează niciodată să-l cheme la o asemenea renaștere; și numai un apel autentic și hotărât la bine îi dă pacea interioară a sufletului și îl împacă cu spiritul său păzitor, de parcă abia acum acest apel satisface ideea originară Este absolut incontestabil că, oricare ar fi o persoană, nu el însuși acționează, ci în el Fririch Schelling fie un spirit rău, fie un spirit bun; și totuși acest lucru nu afectează cu nimic libertatea Căci însăși admiterea de către o persoană a activității unui principiu bun sau rău în ea este o consecință a unui act inteligibil care îi determină esența și viața Astfel, am elucidat începutul și originea răului până la nașterea lui la o singură persoană și, evident, ne rămâne doar să descriem manifestarea lui la o persoană Posibilitatea generală a răului constă, după cum s-a arătat, în faptul că, în loc să-și facă din sine o bază, un organ, o persoană este capabilă să se străduiască să-l ridice la nivelul unui principiu atotdeterminant, voința (Allwille) , în timp ce spiritualul în sine, dimpotrivă, se transformă în mijloace Când principiul întunecat al sinelui și voinței de sine într-o persoană este complet pătruns de lumină și este una cu ea, atunci Dumnezeu, ca iubire veșnică, este într-o persoană Conexiunea forțelor, sau - cu adevărat Existentă Când cele două principii sunt în contradicție, un alt spirit intră în locul unde ar fi trebuit să fie Dumnezeu, și anume, Dumnezeu "din interior" (der umgekehrte Gott), adică acea esență, trezită de revelația lui Dumnezeu pentru actualizare, care nu este capabilă să treacă vreodată de la potență la actus, care nu există niciodată, ci vrea constant să fie și să recunoască ceea ce ca real (actualizat) nu poate fi rațiunea perfectă, ci doar falsă imaginația ) , care este păcat Prin urmare, o asemenea esență, nefiind o înfățișare existentă și împrumutând de la ființa adevărată, așa cum un șarpe împrumută culori de la lumină, caută să conducă o persoană la nerațiune cu astfel de idei reflectate, în care nu poate fi recunoscută și cunoscută decât de el Prin urmare, este considerat pe bună dreptate nu doar un urător al tot ceea ce este creat (întrucât există doar datorită iubirii), și mai presus de orice omul, ci și ispititorul său, ademenindu-l la plăceri false și acceptând în imaginația sa inexistentul; această străduință a esenței este favorizată de tendința proprie a omului către rău, a cărui privire, incapabilă de a se concentra asupra contemplației strălucirii divinului și a adevărului, este în permanență fixată asupra inexistentului Astfel, începutul păcatului constă în faptul că omul se îndepărtează de la adevărata ființă la neființă, de la adevăr la minciună, de la lumină la întuneric, pentru a deveni o bază creatoare și, prin puterea centrului conținut în ea, domina toate lucrurile Expresia lui Platon în Timeu studii filozofice despre libertate Căci chiar și unul care s-a retras din centru încă mai are sentimentul că a fost - în Dumnezeu și cu Dumnezeu - totul, toate lucrurile; de aceea vrea să redevină la fel, dar nu în Dumnezeu, precum i-ar fi posibil pentru el, ci pentru el însuși De aici se naște foamea de egoism, care devine cu atât mai slabă și mai săracă, dar deci din ce în ce mai lacomă, flămândă, otrăvitoare, cu atât mai mult renunță la Întreg și Unitate Contradicția autodevoratoare și distrugătoare constantă inerentă răului constă în faptul că acesta din urmă se străduiește să devină creat, distrugând în același timp legătura creației și cade în inexistență, pentru că în aroganța sa vrea să fie totul Cu toate acestea, păcatul manifest nu ne umple de regret, ca o simplă slăbiciune și incapacitate, ci de groază și frică - un sentiment care poate fi explicat doar prin faptul că urmărește să zdrobească Cuvântul, încălcând fundamentul Creației și profanând Mister Totuși, această Taină trebuie să devină evidentă, căci numai în opoziția păcatului se află acea conexiune interioară cea mai intimă a dependenței lucrurilor, acea esență a lui Dumnezeu, care există, parcă, înaintea oricărei existențe (și nu a fost încă înmuiată) de către acesta din urmă) și este deci groaznic Căci Dumnezeu Însuși îmbrățișează acest principiu în creație cu dragoste, făcându-l baza și, parcă, purtătorul de ființe Și devine relevantă pentru și împotriva celui care o excită, abuzând de voința de sine transformată în existență de sine Căci, întrucât Dumnezeu nu poate fi zguduit sau, cu atât mai puțin, distrus în existența Sa, ci în conformitate cu relația necesară care există între Dumnezeu și temelia Sa, tocmai acea strălucire a vieții care strălucește în adâncul întunericului în fiecare individ este aprins în păcătosul care devorează focul său, la fel ca într-un organism viu un membru individual sau un sistem de membre, rupându-se de întreg, simte chiar unitatea și respirația, cărora se opun, ca focul (febra), și arsuri din cauza căldurii interne Am văzut cum, grație unei imaginații false și îndreptată către cunoașterea inexistentă, spiritul omului se deschide față de spiritul minciunii și al ipocriziei și cum, orbit și fermecat de acest spirit, își pierde curând libertatea originară De aici rezultă că, spre deosebire de aceasta, adevărata bunătate se poate naște în om numai printr-o magie divină, și anume prin prezența directă a Ființei în conștiință și cunoaștere friііrch Shellin Binele arbitrar este la fel de imposibil ca și răul arbitrar Adevărata libertate constă în conformitate cu o anumită necesitate sfântă pe care o simțim în cunoașterea esenței Realității, pentru că spiritul și inima, legate doar de propria lor lege, afirmă de bunăvoie Necesarul Dacă răul constă în discordia ambelor principii, atunci binele nu poate consta decât în armonia lor cea mai perfectă, iar legătura care le unește trebuie să fie divină, căci ele nu sunt unite condiționat, ci complet și necondiționat Prin urmare, relația dintre aceste două principii nu poate fi imaginată ca ceva de genul unei morale arbitrare sau autodeterminate Un astfel de concept de moralitate arbitrară ar presupune că aceste principii în sine nu sunt unite; dar cum pot deveni ei Una fără a fi Una? În plus, acest concept ne conduce din nou la sistemul ridicol al "echilibrului arbitrarului" Relația dintre cele două principii este relația de legătură dintre principiul întunecat (selfhood) și lumină Să ne lăsăm să exprimăm această atitudine prin cuvântul religiozitate, înțelegându-l în sensul literal original Prin religiozitate, nu ne referim la ceea ce epoca dureroasă asociază cu acest concept - nu langoarea inactivă a sensibilității sanctimonioase sau dorința de a percepe Divinul cu propriile sentimente Căci Dumnezeu este în noi cunoaștere clară, sau însăși lumina spirituală, în care totul devine mai întâi clar Este imposibil să presupunem că această lumină în sine ar putea să nu fie clară și în cine se află cu adevărat această Cunoaștere, nu îi va permite să fie inactiv sau inactiv Acolo unde există, este ceva mult mai substanțial decât cred filozofii noștri ai simțirii Înțelegem religiozitatea în sensul original, practic, al cuvântului Este conștiinciozitatea, dorința de a acționa în conformitate cu cunoștințele proprii și de a nu contrazice în activitatea proprie ponderea cunoștințelor Un om la care imposibilitatea de a "acționa altfel" are un caracter non-uman - fizic sau psihologic - dar divin, este un om religios - un om de conștiință în cel mai înalt sens al cuvântului Un om cu conștiință nu ar trebui să-și amintească mai întâi "dictarea datoriei" înainte de a decide asupra unei fapte drepte - ca din respect pentru această "poruncă" Deja în sensul său literal, religiozitatea nu permite o alegere între contrarii, nu recunoaște niciun arbitrii de echilibru ("libertatea de alegere" - ciuma oricărei morale!), ci permite doar cea mai înaltă decizie studii filozofice despre libertate punte în favoarea drepților, fără nicio "alegere" Conștiința nu este deloc necesară și nu este întotdeauna un entuziasm, o înălțare excesivă deasupra propriei ființe, așa cum s-ar dori să o facă acum, când aroganța moralității egoismului a fost deja infirmată, adică spiritul altuia, și mai rău aroganță Se poate manifesta destul de formal, într-o strictă "împlinire a datoriei", în care are chiar caracter de severitate și cruzime - așa a fost în sufletul lui Mark Cato ( - î Hr ), căruia unul dintre scriitori din antichitate atribuie tocmai o astfel de necesitate interioară și aproape divină a acțiunii, spunând că Cato era cel mai aproape de virtute, pentru că a acționat întotdeauna drept, nu pentru că ar fi fost scopul lui să facă acest lucru (adică nu din respect pentru " ordinul datoriei"), ci pentru că nu putea face altfel Această austeritate a dispoziţiei morale, ca şi austeritatea vieţii în natură, este acel vlăstar din care pentru prima dată cresc, ca florile, adevărata Frumuseţe şi Divinitate; în timp ce presupusa moralitate superioară, care se crede îndreptățită să ridiculizeze acest vlăstar, este ca o floare sălbatică care nu dă roade Cel mai Înalt (și tocmai pentru că este Cel Mai Înalt) nu este întotdeauna universal obligatoriu; dintr-o astfel de identificare a Celui Prea Înalt cu Semnificativul Comun, unul care era deja familiarizat cu generația de voluptuari spirituali, pentru care Cel mai Înalt în știință și artă s-a transformat în cel mai neînfrânat desfrânare spirituală și dispreț față de așa-numita "observare obișnuită de datorie", se va abține fără îndoială de la o astfel de identificare Există deja motive pentru a prevedea că, urmând calea pe care toată lumea preferă să aibă un suflet "frumos" mai degrabă decât un suflet rezonabil și vrea să fie considerat "nobil" mai degrabă decât drept, vom reduce totuși învățătura morală la conceptul universal de "gust", în urma căruia viciul va deveni doar gust "rău" sau "răsfățat" Remarci foarte corecte despre acest geniu moral al epocii sunt cuprinse în recenzia domnului pr lui Schlegel în Heidelberger Jahrbiicher, p "Un tânăr, ca mulți alți contemporani, prea probabil, arogant pentru a urma cu conștiință calea lui Kant și, pe de altă parte, incapabil să se ridice la ceva cu adevărat mai bun, a anunțat deja o justificare estetică similară a moralității progresul oferă o bază de așteptare ca remarca în glumă a lui Kant despre geometria lui Euclid, ca Frierich Schellina Virtutea se manifestă ca entuziasm atunci când principiul ei divin ca atare se manifestă într-o dispoziție serioasă; în lupta împotriva răului - se manifestă ca eroism, i e ca frumosul curaj liber al unui om care acționează așa cum îl învață Dumnezeu și care în acțiunile sale nu se abate de la ceea ce i s-a revelat în această cunoaștere; virtutea se manifestă și ca credință - nu în sensul recunoașterii a ceva ca adevărat, o recunoaștere care ar fi considerată "merit" sau altceva diferit de certitudinea interioară (acesta este tocmai sensul asociat acestui cuvânt datorită aplicării sale la obiectele obișnuite) ), dar în sensul original - ca încredere, ca excluzând orice alegere a speranței în Divin În cele din urmă, când o rază a iubirii divine coboară în seriozitatea constantă indestructibilă a stării de spirit, are loc cea mai înaltă transformare a vieții morale în Har și Frumusețe divină * Am clarificat deja, pe cât posibil, apariția opoziției dintre bine și rău și modul în care ambele principii - unul prin celălalt - acţionează în univers; în faţa noastră se află însă problema supremă a acestui studiu Dumnezeu a fost considerat de noi până acum exclusiv ca o Ființă care se revelează - Dar cum se leagă Dumnezeu, ca Ființă morală, de această Revelație de Sine a Lui? Această acțiune are loc cu o necesitate oarbă și inconștientă sau este Auto-Revelația un act liber și conștient? - Și dacă este aceasta din urmă, atunci cum se raportează Dumnezeu, ca Ființă morală, la rău, a cărui posibilitate și realitate depind de Revelația de Sine a lui Dumnezeu? - Oare Dumnezeu, dorind Revelația Sa, a vrut și răul și cum să îmbine o asemenea dorință cu sfințenia și suprema Sa desăvârșire sau, folosind expresia obișnuită, cum să-L îndreptățească pe Dumnezeu în raport cu îngăduirea răului? Întrebarea preliminară a libertății lui Dumnezeu în Revelația de Sine pare, este adevărat, să fi fost decisă de discuția de mai sus Dacă Dumnezeu ar fi doar o abstracție logică pentru noi, ar trebui ghid oarecum serios pentru desen, dar se transformă într-o viziune serioasă studii filozofice despre libertate ar recunoaște, desigur, tot ceea ce iese din El cu o asemenea necesitate logică; El însuși ar fi doar "Legea Superioară" din care decurge totul, dar care în sine nu este conștient de acest lucru și nu are Personalitate Dar l-am recunoscut pe Dumnezeu ca o unitate vie a forțelor; și întrucât personalitatea, conform explicației noastre anterioare, se bazează pe legătura unui principiu independent cu o bază independentă de acesta (astfel încât în acest caz se pătrund complet unul în celălalt și sunt doar o singură ființă), Dumnezeu, în virtutea legăturii în El a unui principiu ideal cu un independent de la acest început, baza este Personalitatea Supremă (căci baza și existentul sunt neapărat unite în El într-o singură Existență absolută); și întrucât legătura dintre pământ și ceea ce există - unitatea lor vie - este spiritul, Dumnezeu, ca legătură lor absolută, este Spirit în sensul cel mai înalt și absolut Cert este că Persoana în Dumnezeu se bazează doar pe legătura Sa cu natura; dimpotrivă, Dumnezeul idealismului pur, ca și Dumnezeul realismului pur, este neapărat o "Ființă" impersonală, ale cărei cele mai bune dovezi sunt conceptele de Dumnezeu ale lui Fichte și Spinoza Dar din moment ce în Dumnezeu există o bază independentă a realității și, în consecință, două principii la fel de eterne ale Auto-revelației, atunci Dumnezeu în libertatea Sa trebuie considerat în relație cu ambele principii Primul dintre aceste principii care determină creația este dorința Unului de a se naște pe sine, sau voința bazei Al doilea principiu este voința iubirii, care rostește Cuvântul în natură și prin care numai Dumnezeu se face personal Prin urmare, voința pământului nu poate fi liberă în sensul în care voința iubirii este liberă Nu este o voință conștientă (sau combinată cu reflexia), deși în același timp nu este o voință complet inconștientă determinată de o necesitate mecanică oarbă; este ceva la mijloc, precum dorința sau plăcerea, și poate fi asemănat mai degrabă cu impulsul frumos de a deveni natură, care caută să se desfășoare și ale cărui mișcări interne sunt involuntare (adică nu pot decât să fie efectuate) și, totuși, nu sunt însoţită în ea de un sentiment de constrângere Necondiționat liberă și conștientă este voința iubirii (tocmai pentru că este voința iubirii); revelaţia care decurge din ea este o faptă şi un act Întreaga natură ne spune că ea nu există prin simpla necesitate geometrică; nu numai rațiunea pură este vie în ea, ci personalitatea și spiritul (la fel cum distingem un autor rezonabil de unul spiritual); Fririch Schelling altfel, rațiunea geometrică, care a domnit atât de mult timp, ar fi trebuit de mult să o îmbrățișeze și să-și justifice idolul prin "legea universală și veșnică a naturii" într-o măsură mai mare decât a făcut-o înainte de vremea noastră, când este forțată, pe dimpotrivă, în fiecare zi recunosc din ce în ce mai mult iraționalitatea relației naturii cu ea însăși Creația nu este un eveniment, ci o faptă Realitatea nu cunoaște nimic în sine care ar fi creat de "legile universale"; legea universală este Dumnezeu, adică personalitatea lui Dumnezeu și tot ceea ce se întâmplă decurge din personalitatea lui Dumnezeu și nu se întâmplă din cauza unei "necesități" abstracte pe care nici noi, nici Dumnezeu nu am putut-o îndura în acțiunea lor Una dintre cele mai simpatice trăsături ale filozofiei lui Leibniz, care în general este, de asemenea, prea impregnată de spiritul abstracției, este recunoașterea faptului că legile naturii sunt necesare din punct de vedere moral, nu geometric și că nu sunt stabilite în mod arbitrar "Am constatat", spune Leibniz, "că legile găsite de fapt în natură nu pot fi demonstrate în mod absolut, deși acest lucru nu este necesar Adevărat, ele pot fi dovedite în diverse moduri, dar în acest caz este necesar să presupunem constant ceva ce nu este tocmai necesar din punct de vedere geometric Prin urmare, aceste legi servesc drept dovadă a unei ființe raționale și libere superioare, care contrazice sistemul necesității absolute Ele nu sunt nici pe deplin necesare (în sensul clarificat abstract și rațional) și nici pe deplin arbitrare, ci stau la mijloc între unul și celălalt, reprezentând legile care decurg din cea mai perfectă înțelepciune O astfel de reducere a legilor naturii la suflet, spirit, voință este cel mai înalt ideal al modului dinamic de explicație Cu toate acestea, cunoașterea generală a libertății nu este în sine în măsură să clarifice relația lui Dumnezeu (ca ființă morală) cu lume, se ridică o altă întrebare: A fost actul Revelației de Sine liber în sensul că toate efectele sunt prevăzute în Dumnezeu? La această întrebare trebuie să se răspundă și afirmativ; căci voinţa de revelaţie nu ar fi o voinţă vie dacă nu i s-ar opune o altă voinţă care se străduieşte spre viaţa interioară a esenţei; Leibniz, G W Teodicee, //Opera omnia Geneva, / Volumul I, p - studii filozofice despre libertate dar în această concentrare absorbită de sine apare o imagine reflectivă a tot ceea ce este implicit conținut în esență, în care Dumnezeu este realizat ideal (sau, ceea ce este același lucru, se cunoaște dinainte în realizarea sa) Astfel, de vreme ce în Dumnezeu există o tendință care opune voința revelației, revelația Sa este posibilă numai dacă iubirea și bunătatea (sau communicativum sui) prevalează asupra acestei tendințe; si aceasta, adica o astfel de decizie este trăsătura care completează de fapt conceptul de revelație ca act conștient și liber din punct de vedere moral În ciuda acestui concept, și în ciuda faptului că actul de revelație în Dumnezeu este doar necesar din punct de vedere moral, i e numai în virtutea iubirii și a bunătății, ideea unui fel de "sfat" al lui Dumnezeu cu sine însuși sau a unei alegeri între multe lumi posibile, ar trebui să fie considerată nefondată și de nesuportat Dimpotrivă, dintr-o definiție mai precisă a necesității morale, rezultă fără îndoială că totul decurge cu o necesitate absolută din natura lui Dumnezeu și că tot ceea ce este posibil datorită acestei naturi trebuie deci să fie și real, iar ceea ce nu este real trebuie să fie şi morală imposibilă Defectul spinozismului nu constă deloc în faptul că afirmă o asemenea necesitate inviolabilă în Dumnezeu, ci în caracterul lipsit de viață și impersonal pe care această necesitate îl are în această doctrină Căci acest sistem cuprinde doar o latură în Absolut, și anume, latura reală, sau Dumnezeu, deoarece El acționează numai în bază; de aceea afirmarea necesităţii conduce aici la noţiunea de necesitate oarbă şi nerezonabilă Dar dacă Dumnezeu în esența Sa este iubire și bunătate, atunci ceea ce este moral necesar în El decurge de la El cu o necesitate cu adevărat metafizică Recunoscând alegerea (în sensul cel mai precis al cuvântului) ca o condiție necesară pentru libertatea desăvârșită în Dumnezeu, ar trebui să tragem încă o concluzie suplimentară din aceasta Căci libertatea de alegere nu poate fi recunoscută ca perfectă decât dacă presupunem că Dumnezeu ar putea crea o lume și mai puțin perfectă decât era posibil în toate condițiile; într-adevăr, din moment ce nu există o absurditate care să nu fi fost exprimată la un moment dat, unele sunt destul de serioase (și nu în felul în care a făcut-o regele castilian) Sociabilitatea, comunicarea de sine (lat ) Friedrich Schellina Alphonse, ale cărui cuvinte binecunoscute se refereau doar la sistemul ptolemeic care predomina la acea vreme) a susținut că, dacă ar vrea Dumnezeu, El ar putea crea o lume mai bună decât a noastră În mod similar, toate argumentele împotriva recunoașterii unității posibilității și realității în Dumnezeu se bazează pe un concept complet formal al posibilității, conform căruia este posibil tot ceea ce nu se contrazice; Un exemplu este cunoscuta obiecție conform căreia, recunoscând unitatea posibilității și realității, trebuie să recunoaștem toate romanele fictive ca pe o poveste despre evenimente reale Nici măcar Spinoza nu avea un concept atât de exclusiv formal de "posibilitate"; orice posibilitate are sens pentru el numai atunci când este aplicată la perfecțiunea divină; Leibniz a acceptat acest concept indiscutabil doar pentru a, permițând alegerea lui Dumnezeu, să se îndepărteze astfel cât mai mult posibil de Spinoza "Dumnezeu", spune el, "alege între posibilități și, prin urmare, alege liber, fără constrângere: alegerea, libertatea nu ar exista doar dacă un singur lucru ar fi posibil " Dacă o astfel de posibilitate goală este suficientă pentru libertate, atunci putem fi de acord că în mod formal, i e în afară de esența divină, infinit de lucruri erau posibile și sunt posibile și astăzi Totuși, aceasta ar însemna să întemeiem libertatea divină pe un concept interior fals, posibil doar în înțelegerea noastră, dar nu și în Dumnezeu, în care o abstracție din esența Sa sau perfecțiunea Lui este de neconceput Cât despre "multe lumi posibile", este cert că haoticul în sine, care, după explicația noastră, este mișcarea inițială a bazei, poate, ca materie încă neformată, dar receptivă la toate formele, să admită într-adevăr o infinitate de posibilități; dar dacă numai pe aceasta se ia în cap să întemeieze "posibilitatea multor lumi", trebuie remarcat că nici recunoașterea unei astfel de posibilități în Dumnezeu nu decurge de aici, căci baza nu poate fi confundată cu Dumnezeu, iar Dumnezeu, în desăvârşirea lui, nu poate dori decât una Pe de altă parte, nici măcar această aleatorie nu trebuie în niciun caz interpretată în sensul că baza nu conține singurul posibil, după esența lui Dumnezeu, prototip al lumii, un prototip care se transformă în realitatea creației - din potenţialitatea într-un act - numai prin divizarea, reglarea forţelor şi eliminarea a tot ceea ce este haotic, care constrânge sau ascunde acest prototip În Dumnezeu însuși studii filozofice despre libertate În rațiunea naturală, ca și în înțelepciunea primordială, în care Dumnezeu se realizează în mod ideal sau primitiv, există o singură lume posibilă, așa cum există un singur Dumnezeu Mintea divină (Verstand) conține un sistem, dar Dumnezeu însuși nu este un sistem și numai acesta este răspunsul la întrebarea, al cărei studiu am prefațat discuția anterioară - despre posibilitatea răului în raport cu Dumnezeu Fiecare existență are nevoie de o anumită condiție pentru a deveni o existență reală, personală Existența lui Dumnezeu nu poate fi personală fără o astfel de condiție; dar numai Dumnezeu are această condiție în sine, și nu în afara lui El nu o poate distruge, pentru că atunci ar trebui să se distrugă pe Sine; El o poate birui doar cu dragoste și o poate supune pentru glorificarea lui Dacă Dumnezeu nu ar fi făcut din această condiție o parte din Sine, nu s-ar fi legat împreună cu ea, într-o personalitate absolută, atunci temelia întunericului ar fi fost în Dumnezeu Omul nu este niciodată capabil să stăpânească această condiție, chiar dacă o caută în rău; i se dă numai din afară și independent de el; prin urmare, personalitatea și personalitatea lui nu se pot ridica niciodată la o realitate perfectă Aceasta este tristețea inerentă oricărei vieți finite; întrucât în Dumnezeu există (cel puțin relativ) o condiție independentă a existenței Sale, atunci în Sine există și o sursă de tristețe, care însă nu se manifestă niciodată în realitate, ci servește doar bucuriei veșnice a biruirii De aici vălul tristeții (Schwermuth) care învăluie întreaga natură, melancolia profundă, ineradicabilă a întregii vieți Bucuria este neapărat inerentă suferinței; suferința se transformă în mod necesar în bucurie Astfel, ceea ce provine din simpla condiție a existenței, sau bază, nu este de la Dumnezeu, deși este necesar pentru existența Sa Dar, în același timp, este și imposibil să se afirme că răul vine din temelie sau că voința temeliei este creatorul răului Căci răul poate apărea numai în cea mai lăuntrică voință a propriei inimi și numai ca urmare a faptei propriei persoane Excitarea bazei, sau reacția împotriva supracreaturii, trezește doar atracția față de creat, sau de propria voință, dar o forțează doar astfel încât să existe o bază independentă a bunătății și ca voința să fie depășită și pătrunsă de bunătate Căci un sine agitat nu este rău în sine, ci numai în măsura în care este complet desprins de opusul său,* de lumină, sau fririch Schellschgö vointa universala Dar tocmai această ruptură de bunătate este păcatul Un sine activat este necesar pentru claritatea vieții; fără ea nu ar exista decât moartea, somnul binelui; căci acolo unde nu există luptă, nu există viață Astfel, baza dorește doar trezirea vieții, și nu răul direct ca atare și în sine Când voința omului unește sinele activat cu iubirea și îl subordonează luminii ca și voinței universale, din aceasta ia naștere pentru prima dată bunătatea reală (Gute), făcută tangibilă prin ascuțimea inerentă a omului (Sc harfe) Astfel, reacția josniciei determină binele la bine, răul la rău, așa cum spune Scriptura: în cel evlavios ești evlavios și în cei nedrepți ești nedrept Ceea ce devine rău prin voința făpturii (când se rupe complet pentru a exista pentru sine) este bun în sine atâta timp cât se transformă în bine și rămâne în bază Doar depășit, adică retrogradat din nou de la activitate la potențialitate, eul este bun și, în potența sa, depășit de bine, continuă să fie în bine Dacă nu ar exista rădăcină de frig în corp, nu ar exista senzație de căldură Nici forța de atracție și nici forța de repulsie nu pot fi gândite ca ceva izolat pentru ea însăși, căci asupra ce ar acționa forța dacă principiul atrăgător nu i-ar da un obiect de repulsie și, în același mod, ce ar fi principiul atractiei actioneaza pe daca nu ar avea in sine vreun element de repulsie? * Prin urmare, afirmația dialectică este destul de adevărată: Binele și răul sunt unul și același (dasselbe), privite doar din unghiuri diferite Cuvântul Schârfe în versiunea rusă din este tradus ca o certitudine ascuțită, în versiunea din - ca o forță Ambele opțiuni sunt destul de legitime ca semnificație, cu toate acestea, am considerat că este posibil să oferim o interpretare literală - aproape boehmică - a lui Schelling - Notă, ed Nast, ediții Vezi: Vechiul Testament, Psalmul XVII, - - Aprox ed Nast, ediții studii filozofice despre libertate * Sau mai mult: Răul în sine (adică considerat la rădăcina identității sale) este bine Si invers: Binele, considerat în dualitatea și non-identitatea sa, este răul ♦ Prin urmare, afirmația este destul de adevărată că cel în care nu există nici putere, nici material pentru rău este, de asemenea, neputincios pentru bine - timpul nostru ne-a dat exemple destul de convingătoare în acest sens Pasiunile cărora morala noastră negativă le declară război sunt forțe, fiecare având o rădăcină comună cu virtutea corespunzătoare Sufletul oricărei urii este iubirea, iar în cea mai violentă furie se manifestă calmul, doar atins și tulburat în centrul cel mai interior Pasiunile, înfrânate de limitele lor proprii și într-o stare de echilibru organic, constituie puterea virtuții însăși și instrumentele ei imediate "Oare pasiunile încetează", spune inegalabilul I G Gaman, să fie o armă a curajului pentru că sunt instrumente de dezonoare? Înțelegi mai bine litera Rațiunii decât acel vistiernic alegoric al bisericii din Alexandria, care s-a castrat pentru a dobândi Împărăția Cerurilor, a înțeles litera Scripturii? - Prințul acestui eon își face favoriți cei care comit cele mai mari atrocități împotriva lor; bufonii lui de curte (diavolului) sunt cei mai înverșunați dușmani ai naturii frumoase (care, este adevărat, are și preoți lacomi (Bauchpfaffen) - coribanti și gali - dar în același timp există și adevărați admiratori voinici) " Dar numai cei a căror filozofie este mai potrivită pentru un gineceu decât pentru o academie sau o palestra de liceu să nu suporte propunerile lor dialectice în fața publicului, care nu-i va înțelege la fel de bine ca autorii lor și să vadă aici abolirea oricărei distincții între drept și rău, bine și rău, pentru public, care este la fel de incompetent să judece astfel de puncte de vedere precum forumul sufletelor frumoase superficiale este incapabil să judece pozițiile dialecticienilor antici, Zenon și restul eleaților Kleeblatt hellenistîscher Briefe II, S Fririch Schellina Excitarea voinței se realizează numai pentru ca iubirea să găsească în om materialul, sau opusul, pentru realizarea ei Deoarece egoismul în renunțarea sa este începutul răului, baza excită posibilul început al răului, dar nu răul în sine și nu pentru rău Și nici măcar o astfel de excitare nu are loc în conformitate cu voința liberă a lui Dumnezeu, care acționează în mod fundamental nu după voința sau inima lui, ci numai după proprietățile sale Prin urmare, dacă cineva ar afirma că Dumnezeu însuși a vrut răul, ar trebui să-și întemeieze această afirmație pe actul Revelației de Sine ca creație; deşi s-a exprimat deja de mai multe ori părerea că cel care a vrut crearea lumii trebuie să-şi dorească şi răul Este mai degrabă adevărat, însă, că prin introducerea ordinii în lucrările dezordonate ale haosului și prin Cuvântul Său introducând unitatea sa eternă în natură, Dumnezeu s-a opus întunericului și s-a opus mișcării dezordonate a începutului nerezonabil cu Cuvântul ca centru constant și sursă veșnică de lumina Astfel, voința de a crea a fost direct doar voința de a da naștere luminii și deci a binelui; dar răul nu a fost prevăzut de această voință, nici ca mijloc, nici măcar ca (cum spune Leibniz) conditio sine qua non a "cea mai mare perfecțiune posibilă a lumii" Aceste două pasaje conţin esenţa întregii Teodicee Leibniz" "Ex his concludendum est, Deum antecedenter velle omne bonum in se, vel le consequeter optimum tanquam flnem\ indifferens et malum physicum tanquam mediunr, sed velle tantum permittere malum morale, tanquam conditi-onem, sine qua non obtineretur optimum ita nimirum, ut malum nonnisi titulo necessitatis hypotheticae, id ipsum cum optimo connectentis, admittatur " "De aici trebuie să se concluzioneze că Dumnezeu în sine, prin voința sa prealabilă, dorește binele, că prin voința sa ulterioară dorește tot ce este mai bun pentru noi ca scop, iar răul indiferent și uneori fizic dorește ca mijloc; răul moral nu admite decât sub o condiție sau ca o necesitate ipotetică combinată cu cele mai bune {Leibniz, G W Teodicee, § // Opera omnia Geneva, // Volumul I, p // Traducerea ieromonahului Karion {Istomin), M " G ) "Quod ad vitium attinet, superius ostensum est, illud non esse objectum, decreti divini sed tanquam conditionem sine qua non - et idio duntaxat per-mitti " "În ceea ce privește viciul, am arătat deja mai sus că nu a fost subiectul determinării divine ca mijloc, ci doar ca o condiție și numai prin urmare viciul a fost permis " {Leibniz, G W Teodicee § //Opera omnia Geneva, // Volumul I, p // Traducerea ieromonahului Karion (Istomin), M , ) studii filozofice despre libertate Răul nu a fost subiectul vreunei decizii divine și, cu atât mai puțin, subiectul permisiunii lui Dumnezeu Întrebarea este: "De ce Dumnezeu, după ce a prevăzut în mod necesar că rezultatul (cel puțin un produs secundar) al Revelației de Sine, nu a ales să nu se descopere deloc?" - nu merită cu adevărat un răspuns Căci cu același drept s-ar putea dori ca iubirea să nu existe - tocmai pentru ca opusul ei să nu existe, adică, cu alte cuvinte, să se afirme că absolutul pozitiv trebuie sacrificat față de ceea ce există doar ca contrarii, eternul față de cel pur temporală Am clarificat deja că Revelația de Sine în Dumnezeu trebuie privită nu ca un act absolut arbitrar, ci ca un act moral, dar necesar, în care separarea interioară absolută (Innerlichkeit absolută) este depășită de iubire și bunătate Dacă Dumnezeu nu și-ar fi făcut revelația, răul ar fi triumfat asupra binelui și a iubirii Conceptul lui Leibniz despre rău ca conditio sine qua non este aplicabil numai bazei care excită voința creată (posibilul început al răului) - ca o condiție în care realizarea voinței iubirii este singura posibilă Și am arătat deja de ce Dumnezeu nu interferează cu voința bazei și nu o distruge A dori acest lucru ar însemna a dori ca Dumnezeu să distrugă condiția existenței sale, adică și-a distrus propria identitate Pentru ca răul să nu existe, ar fi necesar ca Dumnezeu însuși să nu existe O altă obiecție, care, de altfel, se aplică nu numai acestui punct de vedere, ci și oricărei metafizici, este că, chiar dacă Dumnezeu nu a vrut răul, El continuă totuși să acționeze în păcătos și îi dă putere să comită răul Această afirmație este destul de adevărată, dacă doar cel care o face distinge corect între concepte Principiul fundamental al existenței continuă să acționeze în rău, așa cum sănătatea acționează și în boală Viața cea mai pervertită, cea mai coruptă încă rămâne și se mișcă în Dumnezeu, pentru că El este baza existenței Dar în același timp, ea Îl simte ca "mânie mistuitoare" și este atrasă de atracția bazei într-o discordie tot mai mare cu unitatea, până când, în sfârșit, vin autodistrugerea ei și criza finală Friedrich Schellina * După tot ce s-a spus, mai avem o întrebare: Va exista vreodată un sfârșit al răului și cum? Are creația un scop ultim și, dacă da, de ce nu este atins direct, de ce perfectul nu s-a materializat în realitate chiar de la început? Nu există alt răspuns la aceasta decât cel dat deja: "Pentru că Dumnezeu nu este numai ființă, ci viață Fiecare viață este condamnată la propriul său lot special și este supusă suferinței și devenirii Prin urmare, Dumnezeu s-a supus voluntar devenirii chiar și în momentul în care a separat prima dată lumea luminii și lumea întunericului pentru a deveni personal Ființa se percepe pe sine doar în devenire În ființă, este adevărat, nu există devenire; dimpotrivă, ființa însăși este pusă în devenire - ca eternitate, dar în actualizarea prin opoziție există în mod necesar devenirea Fără conceptul unui Dumnezeu care suferă de suferința umană, un concept comun tuturor misterelor și religiilor spirituale ale antichității, întreaga istorie rămâne de neînțeles; iar Scriptura distinge între perioadele revelației și în viitorul îndepărtat sugerează un timp în care Dumnezeu va fi All in All (Alles in Aliem), adică când El este împlinit în plinătatea Sa Prima perioadă a creației, așa cum am arătat mai devreme, este nașterea luminii Lumina, sau principiul ideal, este, ca opus etern al principiului întunecat, Cuvântul creator, răscumpărând viața ascunsă în bază de a fi în inexistență, ridicând-o din starea de potență la starea de actualitate Duhul se ridică deasupra Cuvântului; spiritul este prima esență, conectând lumea întunericului și lumea luminii și subordonându-și ambele principii pentru a fi realizat și a fi personal Dar baza reacţionează împotriva acestei unităţi, afirmând dualitatea originară; această reacție a bazei duce însă doar la o ascuțire internă a contrariului și la separarea definitivă a binelui de rău Voința bazei trebuie să-și păstreze libertatea până când totul se împlinește și devine valabil Dacă voința bazei s-ar fi supus mai înainte unității, binele și răul ar fi rămas latente în ea Dar binele trebuie să se ridice din întuneric la realitate pentru a trăi într-o unitate veșnică cu Dumnezeu; dar răul trebuie separat de bine pentru a fi aruncat pentru totdeauna în inexistenţă Căci scopul ultim al creației este de a face ca ceea ce nu există pentru el însuși să fie, ridicându-l la ființă studii filozofice despre libertate din întuneric, ca dintr-o temelie independentă de Dumnezeu De aici și necesitatea nașterii și a morții Dumnezeu trădează ideile care au existat în El ca o viață neindependentă, spre sine și inexistență, astfel încât, după ce au fost chemați din inexistență la viață, ele încep din nou să existe în Dumnezeu, dar deja ca o viață independentă Astfel, baza, lăsată la libertatea sa, produce diviziune și judecată (crioid) și prin aceasta aduce la îndeplinire perfectă a lui Dumnezeu Căci răul, când este complet separat de bine, nu mai este rău A fost capabil să acționeze numai prin folosirea greșită a binelui care a trăit inconștient în el A folosit încă, când era în viață, forțele naturii exterioare, prin care a încercat să creeze; avea încă o participare mediocră la bunătatea lui Dumnezeu Totuși, când moare, este separat de orice bunătate și, deși continuă să existe ca poftă, ca foame și sete veșnice, nu mai poate ieși din starea de potențial Starea lui este deci o stare de inexistență în care activitatea este în mod constant devorată, sau cea care se străduiește să fie activă în ea Prin urmare, pentru a realiza ideea perfecțiunii finale, nu este absolut necesar să transformați răul în bine (restaurarea tuturor lucrurilor); căci răul este rău numai în măsura în care se ridică deasupra stării de potenţialitate; redusă la inexistență, sau la o stare de potență, este ceea ce a trebuit să fie întotdeauna - o bază, o subordonare și, ca atare, nu mai contrazice nici sfințenia lui Dumnezeu, nici iubirea Lui Prin urmare, sfârșitul revelației este respingerea răului din bine, elucidarea irealității sale necondiționate Dimpotrivă, binele care s-a ridicat de la temelie la unitatea veșnică este unit cu binele originar; cei născuți din întuneric la lumină sunt uniți cu principiul ideal, ca membri ai corpului său, în care acest principiu ajunge la deplina realizare și este o ființă cu totul personală Atâta timp cât dualitatea originală a continuat, Cuvântul creator a dominat la bază, iar această perioadă a creației cuprinde tot timpul până la sfârșit Când dualitatea este distrusă prin separare, Cuvântul sau principiul ideal se supun și se unește cu Filosofie și religie Tiibingen, , S // Schelling, FWJ Sămtliche Werke Stuttgart și Augsburg, - Erste Abtheilung bd IV S Fritzsch Schelling pentru el adevăratul început este spiritul, iar acesta din urmă, ca conștiință divină, trăiește în mod egal în ambele începuturi Așa vorbește Scriptura despre Hristos: "Căci se cuvine să zțapcmeo-vat până își va pune pe vrăjmașii sub picioarele lui" (I Corinteni, XV, ) Ultimul dușman care trebuie distrus este moartea (căci moartea a fost necesară doar pentru separare; binele trebuie să moară pentru a se despărți de rău, răul pentru a se despărți de bine) Iar când totul va fi supus Fiului, atunci El însuși va fi supus Celui care I-a supus totul, pentru ca Dumnezeu să fie Tot în Tot (Alles in Aliem) Căci spiritul nu este încă cel mai înalt; el nu este decât un spirit, sau o suflare de iubire Dragostea este Cea mai înaltă Este ceea ce a fost înainte de a exista o bază și un existent (în despărțirea lor), dar tot nu a fost ca iubirea, ci cum - ce cuvânt să exprime acest concept? Am ajuns aici, în sfârșit, la punctul cel mai înalt al întregii anchete De mult timp auzim întrebarea: Care este semnificația distincției pe care am făcut-o la început: distincția dintre esență ca bază și ca ființă? La urma urmei, fie ambele concepte nu au un punct de contact comun - caz în care trebuie să vorbim pentru dualismul absolut; sau au una, caz în care se contopesc din nou în cel mai înalt punct de vedere într-un singur concept și obținem o singură esență pentru toate contrariile, identitatea absolută a luminii și întunericului, a binelui și a răului și toate acele consecințe absurde pe care fiecare sistem ale rațiunii și care au fost de mult evidențiate din ea Ne-am clarificat deja punctul de vedere asupra primului dintre aceste puncte: față de fiecare fundație și față de fiecare existentă, i e în general, înaintea oricărei dualități, trebuie să existe o oarecare Esență, pe care o putem numi doar Terenul primordial (Vrgrund) sau, mai degrabă, Abisul (Ungrund [Unground]) Deoarece Abisul (Ungrund) precede toate contrariile, ele nu se pot distinge în el - și nu există deloc în el Prima epistolă către Corinteni, XV, - Aprox ed Nast, ediții Aici și în cele ce urmează, acest concept Böhmeian al Ungrund este tradus de noi prin cuvântul Abyss (Fără-bază), care înseamnă atât în "târziatul" Böhme, cât și aici în Schelling - absolut Necondiționat, sau absolut Primal baza, care , tocmai în virtutea lui absolute Un- convențiile sunt "Fără-fund" - Aprox ed Nast, ediții studii filozofice despre libertate Prin urmare, ea poate fi definită nu ca identitate, ci doar ca indiferență absolută (Indifferenz)' a ambelor principii Majoritatea filozofilor, când ajung în acest punct de raționament, unde sunt forțați să admită anihilarea tuturor contrariilor, uită că aceștia din urmă au dispărut deja și îi atribuie din nou Indiferenței (Indifferenz), ideea căreia a apărut pentru ei tocmai datorită anihilării complete a contrariilor Indiferența nu este un produs al contrariilor și nu le conține implicit, ci este o Esență aparte, izolată de orice opus, în care toate contrariile sunt anihilate și, prin urmare, nu există; prin urmare, singurul său predicat este absența predicatelor (Prădicatlosigkeit); și totuși nu este nimic, nu este o ficțiune (Unding) Astfel, fie acești filozofi cred cu adevărat în Abis (Ungrund), care precede orice bază (Grund), Indiferență, caz în care nu au nici bine, nici rău - (că extinderea opoziției binelui și răului la acest stadiu [de Indiferența fără fund ] este complet de nesuportat, lăsăm fără dovezi deocamdată) - și ei nu pot atribui Abisului nici predicatul binelui, nici predicatul răului, sau ambele predicate împreună; sau ei postulează aici binele și răul, caz în care postulează și dualitatea, adică nu mai au Abisul sau Indiferența Să explicăm ultimul dintre aceste puncte Realul și idealul, întunericul și lumina - și în general ambele principii, indiferent cum le numim - nu pot fi atribuite Abisului ca opuse Dar nimic nu ne împiedică să le atribuim Abisului, nu ca contrarii, ci separat, fiecare separat; aceasta este ceea ce se presupune că este dualitatea (dualitatea reală a începuturilor) Nu există nimic în Abisul în sine care să ne împiedice să facem asta Căci tocmai pentru că Abisul este Indiferență perfectă în raport cu ambele principii, se aplică în mod egal la ambele Dacă Abisul ar fi identitatea absolută a ambelor principii, le-ar conține simultan, adică ambele începuturi ar trebui să i se atribuie ca opus Indifferenz (germană) - poate fi tradus literal ca "indistinguible-noet" sau "nedistingebil" - Aprox ed Nast, ediții Fritzsch Schellin stey și, prin urmare, ar fi din nou unul Astfel, de la In-diferențiere, exprimată în cuvintele "nici - nici", urmează imediat dualitatea (ceea ce este ceva cu totul diferit de opus, deși până acum am folosit ambele concepte în același sens), și fără Indifferenz ], adică fără Abis, nu ar exista dualitate de începuturi În consecință, conceptul de Abis (Ungrund) nu numai că nu elimină această distincție, așa cum au crezut unii, dar o confirmă și o fundamentează Diferența dintre bază și existent nu s-a dovedit a fi în niciun caz o diferență pur logică sau auxiliară (și în cele din urmă falsă), ci, dimpotrivă, este o diferență foarte reală, a cărei sens și esență ne-au devenit pe deplin clare doar când am luat un punct de vedere mai înalt După această clarificare dialectică, ne putem exprima cu siguranță gândul Esența fundației, ca esență a ceea ce există, nu poate fi decât ceea ce precede orice fundație, adică absolutul, ca atare, este Abisul Dar (după cum s-a dovedit) Abisul poate fi această esență numai prin descompunerea în două principii la fel de eterne: și în același timp nu există în ambele împreună, ci în mod egal în fiecare, adică în fiecare dintre ele este un întreg, esența sa proprie Scopul acestei împărțiri a Abisului în două principii la fel de eterne este doar ca ambele principii, care nu ar putea fi amândouă în Abis împreună, să nu fie una, să devină una prin Iubire; cu alte cuvinte, Abisul este împărțit doar astfel încât Viața și Iubirea și existența Personală să existe Căci Iubirea nu se naște în Indiferență și nici în legătura dintre contrarii, când această legătură este condiția existenței lor; secretul Iubirii (repetăm aici afirmația spusă deja o dată) este că ea leagă lucruri, dintre care fiecare, ca atare, ar putea exista și totuși nu există, nu poate exista fără celălalt Prin urmare, împreună cu dualitatea, Iubirea se naște în Abis, legând existentul (idealul) cu baza în existență Dar baza rămâne liberă și independentă de Cuvânt până la ultima despărțire completă Odată cu apariția acestuia din urmă, se descompune, la fel ca la o persoană care se ridică la claritate și se transformă într-un loc stabil "Aforisme despre filosofia naturii" în "Jahrbucher der Medicin als Wis-senschaft" Bd Eu, Aphor , //Schelling, FWJ Samtliche Werke Sluttgart și Augsburg, - Erste Abtheilung bd VII, S studii filozofice despre libertate o ființă vie, atracția originară se dezintegrează; totul adevărat și bun se transformă într-o conștiință strălucitoare în acesta din urmă, iar orice altceva - fals și impur - este pentru totdeauna închis în întuneric pentru a rămâne baza veșnic întunecată a sinelui, Capul mortuum a procesului său de viață și o potență care nu se poate ridica niciodată la realitate Atunci totul este supus spiritului: în spirit, ceea ce există este una cu baza existenței; iar existentul și baza existenței sunt într-adevăr una în spirit, adică el este identitatea absolută a ambelor Dar deasupra spiritului se află Abisul primordial, care nu mai este Indiferență (Gleichgultigkeit, Indiferență), și totuși nu este Identitatea ambelor principii, ci este un universal, în egală măsură legat de toate și, totuși, unitate neatinsă de nimic, liber de totul și, totuși, prin acțiune binefăcătoare atotpătrunzătoare sau, pe scurt, prin Iubire, care este Totul în Tot Deci, cel care ar dori (ca mai înainte) să spună: în acest sistem totul este explicat printr-un singur principiu, aceeași esență se manifestă aici atât în baza întunecată a naturii, cât și în claritatea eternă, produce atât rigiditate, cât și izolarea lucrurilor și unitate și blândețe, guvernează atât voința iubirii, cât și voința mâniei în rău - nu trebuie (deși toate aceste afirmații sunt destul de adevărate) să nu uităm că o singură esență este într-adevăr împărțită în ambele manifestări în două esențe, într-una dintre care este doar baza existenței, în celălalt, numai esență (și deci numai ideal); că, mai departe, numai Dumnezeu, ca Spirit, este identitatea absolută a ambelor principii, dar numai pentru că și în măsura în care ambele principii sunt subordonate Personalității Sale Dar cel care ar recunoaște identitatea absolută a binelui și a răului ca rezultatul cel mai înalt al acestui punct de vedere și-ar dezvălui ignoranța completă, căci răul și binele nu sunt în niciun caz opoziția originară și, mai puțin, formează vreo dualitate Dualitatea este evidentă doar atunci când două entități se opun cu adevărat Dar răul nu este o esență, ci ceva lipsit de esență, care este o realitate nu în sine, ci doar în opoziție cu altceva Identitatea absolută, spiritul Iubirii, este mai primară decât răul tocmai pentru că acesta din urmă nu poate apărea decât în opoziție cu el Literal "cap mort" - un termen alchimic care înseamnă reziduu, sediment (lat ) Fririch Schelling Prin urmare, răul nu poate fi îmbrățișat prin identitate absolută, ci este expulzat și exclus pentru totdeauna din ea În fine, s-ar putea fi de acord cu cei care, pe baza faptului că din punctul de vedere al Absolutului, toate contrariile dispar, ar dori să numească acest sistem panteism "De aici devine clar cât de ciudat este să ceri ca opoziția dintre bine și rău să fie explicată chiar în primele principii Adevărat, este imposibil să argumentezi altfel pentru cineva care consideră că binele și răul sunt dualitate reală, iar dualismul este cel mai perfect sistem Nimeni nu poate fi mai dispus decât autorul să se alăture ceea ce dl pr Schlegel (Heidelberger Jahrbiicher, Hf , S ) la dorința ca delirul panteist, nedemn de filozofia masculină, să se oprească în cele din urmă în Germania; cu atât mai mult cu cât domnul Schlegel are în vedere atât visarea estetică, cât și fantezia, și că opinia spinozismului ca "singurul model adevărat al sistemului rațiunii" ar trebui, de asemenea, recunoscută ca o manifestare a unei asemenea prostii Este adevărat că în Germania, unde sistemul filosofic este transformat într-un obiect al meșteșugului literar și unde atât de mulți dintre cei cărora natura le-a refuzat chiar și intelectul necesar pentru treburile de zi cu zi se imaginează chemați să participe la filosofare, nu este la fel toate greu de răspândit o părere falsă sau chiar de trezit în multe rave filozofice Există cel puțin o oarecare liniște aici, știind că noi personal nu am contribuit niciodată la astfel de încercări și nu le-am încurajat cu propriul nostru sprijin, dar împreună cu Erasmus putem spune (cât de puține am avut în comun cu el în alte privințe): Siinper solus esso volui nihilqiie peîus odi quam iuratos ei actiosos ("Întotdeauna mi-am dorit să fiu singur și mai ales îi urăsc pe cei legați de un jurământ și pofta de putere") Niciodată nu a fost intenția autorului să înființeze o sectă și, prin urmare, să-i priveze pe alții - și mai puțin pe el însuși - de libertatea cercetării, pe care a recunoscut-o și o va recunoaște mereu ca elementul său Metoda de prezentare urmată de autor în prezenta discuție, unde, în ciuda absenței unei forme externe de dialog, toate concluziile sunt totuși obținute, așa cum ar fi, într-un mod dialogic, va rămâne metoda autorului în viitor Multe ar fi putut fi exprimate aici mai clar și într-o formă mai vie, multe ar fi putut fi mai clar protejate împotriva interpretării greșite Autorul nu a făcut acest lucru parțial intenționat Pe cei care nu pot sau nu vor să ia această lucrare așa cum este scrisă, să nu caute absolut nimic de la autor și să apeleze la alte surse Adepții și adversarii neinvitați, probabil, vor trata acest raționament cu același respect pe care l-au arătat în raport cu cel anterior, studii filozofice despre libertate Permitem de bunăvoie fiecăruia să explice epoca și fenomenele ei în felul său Esența nu constă în nume, ci în esența obiectului Vanitatea controversei, plecând de la simple concepte generale ale sistemelor filosofice, împotriva unui [concept de sistem] specific (Bestimmtes), care poate avea puncte de contact cu aceste sisteme și care, numai datorită acestui lucru, s-a amestecat cu acestea ( deși, cu toate acestea, în fiecare paragraf individual, are propriile definiții speciale) - am remarcat deja vanitatea unei astfel de polemici în introducerea la aceste Studii Nu este greu, de exemplu, să spunem că un astfel de sistem învață despre prezența imanentă a lucrurilor în Dumnezeu; între timp, în raport cu sistemul nostru, această definiție nu ar spune nimic, deși nu ar fi, de asemenea, nimic greșit în ea Căci am arătat suficient că toate ființele naturii au doar ființa în bază, sau în impulsul originar, care nu a atins încă unitatea cu rațiunea, adică în raport cu Dumnezeu toate sunt doar fiinţe periferice Numai omul există în Dumnezeu și prin această existență în Dumnezeu el este capabil de libertate El singur este ființa centrală și, prin urmare, trebuie să rămână în centru Toate lucrurile sunt create în ea și, în același mod, numai prin ea Dumnezeu percepe în Sine și leagă natura cu Sine Natura este primul (sau vechiul) Testament, pentru că lucrurile de aici sunt încă în afara Centrului și deci sub Lege Omul este începutul Noului Testament; legat de el cu Dumnezeu, el este mijlocitorul prin care Dumnezeu ia în sine și se împărtășește din natură Prin urmare, omul este mântuitorul naturii, scopul tuturor tipurilor cuprinse în ea Cuvântul care se împlinește în om există în natură ca un Cuvânt întunecat, profetic (încă nu este pe deplin rostit) De aici - acele indicii care nu-și găsesc o explicație în sine și sunt explicabile doar de o persoană De aici finalitatea universală a cauzelor, care este de înțeles și numai din acest punct de vedere Cine va pierde din vedere toate aceste definiții mediatoare, desigur, nu va avea nicio dificultate să ne infirme Critica pur istorică este, desigur, un dispozitiv foarte convenabil Nu este nevoie de ea lucrare conexă ("Filosofie și religie", ) prin desconsiderarea lor totală față de aceasta, motivul pentru care din partea primelor nu era atât prefața cu amenințările sale sau natura prezentării, cât conținutul lucrării în sine Fririch Schellin stabilind în mod independent orice prevederi și poate respecta perfect regula: Atenție, per Deos! Incede, latet ignis sub cine re doloso Dar, pe de altă parte, premisele arbitrare și nedovedite sunt inevitabile pentru o astfel de critică Așadar, pentru a demonstra că există doar două moduri de a explica răul - I) dualist, asumând alături de bine (sau în subordinea acestuia) o anumită esență de bază a răului (nu contează cum se modifică conceptul celui din urmă), și ) cabalistic, explicând răul prin emanație și cădere - și că, prin urmare, orice alt sistem elimină în mod necesar distincția dintre bine și rău - pentru a demonstra acest lucru ar necesita cel puțin armura completă a unei filozofii profund gândite și elaborate În sistem, fiecare concept are propriul său loc definit, în care acest concept este doar aplicabil și care determină și sensul conceptului, precum și limitele acestuia Poate, în consecință, o apreciere corectă a Întregului să fie făcută de cel care nu înțelege esența lui interioară, ci doar scoate în evidență conceptele cele mai generale din legătura generală? Astfel, dacă conceptul de Indiferență, stabilit de noi pentru un anumit punct al sistemului nostru, în care, așa cum am arătat, este singurul concept posibil al Absolutului - dacă acest concept este interpretat ca având o semnificație generală pentru întregul sistem , aceasta va fi o substituire a întregului și se va putea face concluzia este că sistemul nostru distruge caracterul personal al Ființei supreme Un asemenea reproș, de fapt, ni s-a făcut adesea; nu am răspuns până acum la această şi la alte obiecţii, dar credem că prin acest raţionament s-a stabilit pentru prima dată o concepţie clară a caracterului personal al lui Dumnezeu Desigur, în Abis, sau Indiferență, nu există Personalitate, dar este punctul de plecare cu adevărat Întregul*! Și acum îi invităm pe toți cei care, fără ezitare, ne-au făcut acest reproș, să ne explice cel puțin inteligibil conceptul de Personalitate - în concordanță cu părerile lor Cu toate acestea, toți, dimpotrivă, declară caracterul personal al lui Dumnezeu de neînțeles și "complet de neînțeles"; și au dreptate, deoarece consideră că singurele în acord cu rațiunea tocmai acele sisteme abstracte care neagă în general posibilitatea "Fii atent, pentru zei! Focul este ascuns sub cenușa insidioasă "(lat ) studii filozofice despre libertate posibilitatea Personalității; acesta, aparent, este motivul pentru care ei atribuie astfel de sisteme oricui nu disprețuiește știința și rațiunea Susținem, dimpotrivă, părerea că tocmai cele mai înalte concepte pot face obiectul unei înțelegeri clare a minții, căci numai aceasta din urmă este capabilă să le facă cu adevărat ale noastre, acceptate de noi și afirmate pentru totdeauna în noi concepte Mergem chiar mai departe și, împreună cu Lessing, credem că, pentru ca adevărurile revelației să contribuie la dezvoltarea rasei umane, ele trebuie să fie transformate în adevăruri ale rațiunii Suntem la fel de convinși că mintea însăși este capabilă să expună orice eroare posibilă (în domeniul subiectelor strict spirituale) și că obiceiurile inchizitoriale sunt complet deplasate în discuția sistemelor filozofice Trecerea în istorie a dualismului absolut al binelui și al răului, conform căruia în toate fenomenele și treburile spiritului uman domină fie unul, fie altul, și există doar două sisteme și două religii, absolut bune și absolut rele, ca precum și opinia că la începutul oricărei existențe a existat ceva pur și clar și ca și cum toată dezvoltarea ulterioară (care a fost necesară pentru a dezvălui pe deplin aspectele individuale conținute în prima unitate și, împreună cu cea din urmă, această unitate însăși ) este doar denaturarea și corupția ei, joacă, totuși, în critică, rolul săbiei imperioase a lui Alexandru, care taie cu ușurință orice nod gordian, dar în același timp introduce în istorie un punct de vedere cu totul despotic și extrem de restrâns Împărțirea despre care vorbim aici a fost precedată de o anumită perioadă de timp în care a existat o viziune asupra lumii și o religie, deși ele erau opuse religiei absolute, dar totuși au apărut din propria lor fundație și în niciun caz ca urmare a unei denaturarea primei religii Din punct de vedere istoric, Altarul [al păgânismului] (Heiligtum) este și el original, ca și creștinismul, și deși este doar temelia și baza a ceva mai înalt, nu este derivat din nimic altceva Aceste considerații ne readuc la punctul nostru de plecare Un sistem contrar celor mai sacre sentimente, inimă și moravuri Lessing G E Educația rasei umane, § / Lessing, GE Erziehung des Menschengeschlechts, § "Mai ales în cazurile în care una dintre părți dorește să vorbească doar despre opinii în care este vorba de adevăruri care sunt o condiție necesară pentru fericire Fririch Schellina conștiința conștientă, nu poate - cel puțin din această parte - fi numită sistem de rațiune și trebuie recunoscută ca sistem de nerațiune Dimpotrivă, sistemul în care rațiunea s-ar cunoaște cu adevărat trebuie să găzduiască toate cerințele spiritului și inimii, sentimentului moral cel mai sublim și rațiunii cele mai riguroase Polemica împotriva rațiunii și științei face posibil, desigur, să se ascundă în spatele unor generalități nobile și să se dispenseze de precizia conceptelor; pentru noi, prin urmare, sunt mai clare scopurile prin care este stabilită decât sensul său specific Dar se pare că, chiar dacă am înțelege pe acesta din urmă, tot nu am găsi nimic extraordinar aici Pentru că oricât de mult prețuim rațiunea, totuși nu credem că prin rațiune pură ar fi posibil să devină o persoană virtuoasă sau un erou sau, în general, un om mare; Nici nu credem că - ca să folosim o expresie binecunoscută - rasa umană continuă datorită rațiunii Numai în Personalitate există Viață; și totul personal se bazează pe o bază întunecată, care este, prin urmare, baza cunoașterii Dar numai rațiunea dezvoltă și ridică la gradul de actualitate ceea ce este ascuns și numai potențial conținut în bază Acest lucru este realizat de intelect în nici un alt mod decât prin divizare, adică prin știință și dialectică; și numai știința și dialectica, așa cum suntem convinși de acest lucru, vor consolida și afirma pentru totdeauna în cunoștințele noastre Sistemul, care apare mai des decât credem, dar dispare mereu din nou, plutind în fața ochilor tuturor, dar încă neîmbrățișat de nimeni in intregimea sa Așa cum în viață avem încredere doar într-o minte puternică și mai puțin de toate ne așteptăm să întâlnim un adevărat sentiment tandru în cei care își defilează constant sentimentele în fața noastră, tot așa în zona în care este vorba de adevăr și cunoaștere, nu putem fi de încredere un eu care nu s-a ridicat deasupra sentimentului Sentimentul este frumos atâta timp cât este în bază, dar nu atunci când vine în lumină și se străduiește să devină o esență și să domine orice altceva Dacă dorința de cunoaștere, conform vederii frumoase a lui Franz Baader a} este extrem de asemănătoare cu dorința de reproducere, atunci în cunoaștere există exact în același mod, pe de o parte, ceva analog cu reținerea și rușinea și, pe de altă parte, desfrânarea și nerușinația, propriul fel de poftă Vezi discuția de mai sus în Jahrbiicher jur Mediciiii bd III, hf ESTE studii filozofice despre libertate un faun, care apucă la tot felul de obiecte fără dragoste și un gând serios la creativitate și procreare Legătura care ne ține Personalitatea este Spiritul; și dacă numai o forță creatoare și generativă este inerentă în combinarea efectivă a celor două principii care alcătuiesc Personalitatea, atunci principiul activ al oricărei Arte și Știință creatoare și creatoare este entuziasmul - un impuls al Spiritului în adevăratul sens Fiecare entuziasm se manifestă într-un anumit fel: și astfel există un entuziasm științific propriu-zis, care se manifestă într-o atracție pentru arta dialectică Așadar, există și filosofia dialectică, care, ca știință, este un tot special, definit, independent, diferit atât de poezie, cât și de religie și deloc identică cu tot ceea ce se amestecă în atâtea lucrări contemporane, autorii lui care încearcă să arunce într-o singură okroshka tot ceea ce doar știu Se spune că reflecția este ostilă Ideei; dar cel mai înalt triumf pentru Adevăr constă tocmai în depășirea victorioasă a diviziunii și izolării extreme Rațiunea este în om ceea ce, după mistici, este Primum passivum' în Dumnezeu, sau Înțelepciunea primordială în care toate lucrurile sunt ținute împreună, totuși separate - unite unele cu altele - și totuși păstrând libertatea Individualității lor Rațiunea nu este o activitate, ca Spiritul, și nu este identitatea absolută a celor două principii ale cunoașterii; Rațiunea se află în trim, Măsură și, parcă, Receptaculul universal al Adevărului, sediul liniștit al Înțelepciunii originare, conform căruia, ca prototip, rațiunea trebuie să creeze Filosofia își împrumută numele, pe de o parte, de la Iubire, ca principiu universal de spiritualizare, și, pe de altă parte, de la această Înțelepciune primordială, care este adevăratul ei țel Odată ce principiul dialectic este îndepărtat de la filozofie, i e înțelegerea care desparte (și tocmai din această cauză aduce unitate și ordine) și o lipsește, împreună cu ea, de prototipul după care se ghidează, nu mai are în sine nici măsură, nici normă; și apoi, desigur, rămâne să căutăm îndrumare doar în istorie, făcând din tradiție sursa și firul călăuzitor, așa cum am subliniat deja mai devreme cu o ocazie similară Și în re Origine pasivă (lat ) Friedrich Schelling Ca urmare, vine vremea când încep să caute norme istorice și fundamente pentru filosofie, așa cum, la un moment dat, speram să creăm poezie prin studierea operelor poetice ale tuturor popoarelor Avem cel mai profund respect pentru profunzimea moștenirilor istorice și, credem, am demonstrat deja suficient că nu împărtășim opinia aproape universală că începutul istoriei omenirii a fost iraționalitatea instinctului animal, de la care se presupune că s-a ridicat la raţiune numai ca urmare a unui proces treptat Cu toate acestea, credem că adevărul nu este atât de departe de noi și că înainte de a porni într-o călătorie către surse atât de îndepărtate, ar trebui mai întâi să căutăm soluții la problemele care ne privesc epoca pe pământul nostru, în interiorul nostru Timpul credinței pur istorice a trecut de când cunoașterea directă a devenit posibilă Avem o revelație mai veche decât toate revelațiile scrise - Natura Natura conține în sine tipuri care nu au fost încă interpretate de nicio persoană, în timp ce tipurile de revelație scrisă au fost de mult împlinite și explicate Dacă s-ar deschide înțelegerea acestei revelații scrise, adevăratul - singurul adevărat - Sistem de religie și filozofie ar apărea nu sub forma unei colecții întâmplătoare de concepte filozofice și critice, ci în strălucirea perfectă a Adevărului și Naturii Sarcina timpului nostru nu este de a trezi vechile opuse la viață, ci de a căuta ceea ce se află dincolo și mai presus de orice opoziție În urma studiilor de față vor urma o serie de altele, în care va fi expus în mod consecvent Întregul laturii ideale a filosofiei Nicolae Pz studii despre Jacob Röhm Paris ZshyuM ymnvt despre ttngrunbft și gratuit Im Wasser lebt der Fisch, die Pflanze in der Erden, Der Vogel in der Luft, die Sonn am Firmament, Der Salamander muss im Feuer erhalten werden, Und Got fes Herz ist Jacob Bohm? Elementul lui Angelus Silesius l Jacob Boehme trebuie recunoscut drept cel mai mare dintre gnosticii creștini Folosesc aici cuvântul gnoză nu în sensul ereziilor din primele secole ale creștinismului, ci în sensul cunoașterii bazate pe revelație și folosind nu concepte, ci simboluri și mituri; cunoștințe-soze/l/yam/ya, și nu znyila-discursii Este aceasta filozofie religioasă sau este teoria filozofiei? Este caracteristic lui Jacob Boehme că avea o mare simplitate a inimii, o simplitate copilărească a sufletului Prin urmare, el putea să exclame înainte de moarte: "Nun fahre Ich in's Paradis" Nu era un om de știință, nici un livrer, nici un școlar, un simplu meșter, un cizmar A aparținut tipului de înțelepți populari Nu l-a cunoscut pe Aristotel, nu l-a cunoscut pe Pseudo-Dionisie Areopagitul, nu a cunoscut scolastica si mistica medievala În el este imposibil, ca la majoritatea misticilor, să descoperi influențele directe ale neoplatonismului A mâncat, mai ales, Biblia și, în plus, i-a citit pe Paracelsus, Sebastian Fran (Ulgrund (germană), - Abyss - Aprox, editor Un pește trăiește în apă, o plantă trăiește în pământ, Pasăre în aer, soare pe cer Aprinsă în foc, Salamandra poate trăi, În inima lui Dumnezeu se află elementul lui Jacob Boehme Îngerul Silezian (traducerea editorului) Cred că este greșit să-i numim pe vechii gnostici eretici creștini Generați de sincretismul religios al epocii elenistice, ei nu numai că au denaturat creștinismul cu înțelepciunea păgână a Orientului și a Greciei, dar au îmbogățit această înțelepciune cu creștinismul "Acum mă duc în rai!" (traducerea editorului) Nikolai Beryaev ka, Weigel, Schwenkfeld A trăit în atmosfera curentelor mistico-teosofice germane ale vremii sale Boehme nu este un filosof în sensul școlar al cuvântului, el este, în primul rând, un teozof, un vizionar și un făcător de mituri, dar influența sa asupra filozofiei germane este enormă El gândește nu în termeni clari și precisi, ci în simboluri și mituri Era convins că creștinismul a fost distorsionat de oameni de știință și teologi, preoți și cardinali Boehme a fost luteran de religie și a murit sub îndrumarea unui pastor Dar clerul luteran l-a persecutat și torturat, interzicându-i să-și publice scrierile Fenomenul este tipic pentru toate religiile La fel ca majoritatea misticilor și teosofilor, era super-confesional Este posibil să se descopere elemente catolice puternice în ea, în ciuda ostilității sale extreme față de papism Originea cunoștințelor lui Boehme este o problemă foarte complexă Aceasta este problema posibilității de revelație și perspicacitate gnostică personală, a unei carisme cognitive deosebite Deși acum oamenii sunt înclinați să creadă că Boehme a citit mai mult decât se credea înainte, dar mai ales, desigur, învățătura lui Boehme poate fi explicată prin împrumuturi și influențe (explicație care nu este potrivită pentru niciun gânditor original și semnificativ) Eckhart era un om învățat și livresc, îi cunoștea pe Aristotel, Pseudo-Dionisie Areopagitul, Toma d'Aquino, scolastica și mistica medievală Boehme era o pepită și, fără îndoială, avea intuiții primare Boehme însuși spune asta despre sursele cunoștințelor sale: "Căci nu am nevoie de regulile și practicile lor, pentru că nu am învățat de la ele, dar am un alt profesor, care este toată natura Din toată această natură, cu nașterea ei inerentă, mi-am studiat filosofia, astrologia și teologia și am învățat din ea, și nu de la oameni sau prin oameni Aici puteți simți rebeliunea renascentist împotriva scolasticii și apelul la natură însăși În același timp, Boehme este convins că nu știe cu propria sa forță umană, ci cu ajutorul Duhului Sfânt "După propriile forțe, sunt la fel de orb ca oricine altcineva și nu pot face nimic; dar în Duhul lui Dumnezeu, spiritul meu înnăscut vede prin toate; cu toate acestea, nu într-o manieră durabilă, ci când spiritul iubirii Aurora, Ch XXII, § Şi Jacob Boehme Aurora sau Zorii în Ascensiunea M Traducere de Alexei Petrovsky S Chestii U despre Jakob Boehme Duhul lui Dumnezeu pătrunde în spiritul meu, nașterea spirituală și Divinul sunt o singură ființă, o singură înțelegere și lumină Sophia însăși îl ajută să învețe secretele Divinității El crede că Dumnezeu "te va primi în copiii lui iubiți și te va îmbrăca într-o haină nouă a nobilei Fecioare Sofia și va dărui sufletului tău un inel (Mysterii Magni, Taina cea Mare); și în această haină (a noii renașteri) vei putea atunci să vorbești despre nașterea veșnică a lui Dumnezeu " Boehme, spre deosebire de majoritatea misticilor, nu scrie despre propriul său suflet și nu despre propria sa cale spirituală, nu despre ceea ce i s-a întâmplat, ci despre ceea ce i s-a întâmplat lui Dumnezeu, lumii și omului Aceasta este trăsătura care deosebește teosofia mistică de misticismul pur Misticismul lui Boehme aparține tipului gnostic Dar Boehme îl cunoaște pe Dumnezeu și lumea prin om, cunoașterea sa provine de la subiect, și nu de la obiect, în ciuda predominanței filozofiei naturale și a cosmologiei în el Lumea vizibilă este o reflectare a lumii invizibile "Lumea vizibilă este o revelație a lumii spirituale interioare, din lumina veșnică și întunericul veșnic, din lumina veșnică și creațiile spirituale; și există o imagine (Gegenwurf) în care veșnicia este aparent revelată"? Raiul se deschide în interiorul unei persoane "Și nici eu nu m-am suit la cer și n-am văzut toate lucrările și creațiile lui Dumnezeu; dar că cerul s-a deschis în duhul meu, pentru ca în duhul meu să cunosc lucrările și creațiile lui Dumnezeu " Aurora, Ch XXII, § // Boehme, J Aurora sau Zorii în Înălțare M , S Despre cele trei principii ale esenței divine, Die drei Principien gottlichen Wesens, // Sammtlicher Werke al lui Bdhme, hg v KWSchiebler, Bd III Leipzig, S - Despre viața suprasensibilă, Bohme J Der Weg zu Christo, VI Vom ubersinnlichen Leben, § // Vezi și traducerea lui Alexander Labzin (Sankt Petersburg, ): Boehme, J Christosophia, or the Path to Christ Cartea a V-a, Despre viața suprasensibilă, § Aurora, Prefața autorului, § Și Boehme, J Aurora, sau Dawn în Ascent M , S Nikolai Berdiaev Pentru Boehme, elementele fizice naturale sunt în același timp elemente spirituale El vede în natură ceea ce vede în spirit Omul este un microtheos și un microcosmos Raiul și iadul sunt în sufletul omului Prin urmare, numai cunoașterea lui Dumnezeu și a lumii este posibilă Lumea spirituală invizibilă este baza lumii materiale vizibile Dumnezeu poate fi găsit doar în adâncul inimii cuiva Nu ar trebui să cauți înțelepciunea divină în academii și cărți Viziunea lui Boehme asupra lumii este simbolică Întreaga lume vizibilă este doar un simbol al lumii interioare "Întreaga lume vizibilă externă, cu toată ființa ei, este o desemnare sau o figură a lumii spirituale interne; tot ceea ce este în interior, și așa cum este în acțiune, așa își manifestă caracterul în exterior Atributele fizice înseamnă spiritual Prefața celei mai mari lucrări a lui Boehme, Mysterium magnum, începe cu afirmația că lumea vizibilă este un simbol al lumii spirituale invizibile: "Când observăm lumea vizibilă cu esența ei (Wesen) și luăm în considerare viața creaturilor, atunci găsim în aceasta asemănarea unei lumi spirituale invizibile, care este ascunsă în lumea vizibilă, ca un suflet într-un trup și vedem în ea că Dumnezeul ascuns este aproape de toate și este în toate, și totuși este complet ascuns de ființa vizibilă " Lumea este un simbol al lui Dumnezeu "Această lume este asemănarea Ființei lui Dumnezeu și Dumnezeu este revelat (ist offenbar) în asemănarea pământească " Cunoașterea lui Dumnezeu este nașterea lui Dumnezeu în suflet O astfel de cunoaștere este posibilă numai prin iluminarea sufletului de către Duhul lui Dumnezeu Boehme Despre semnătura lucrurilor sau despre nașterea și denumirea a tot ceea ce există, Și Bohme, J De Signatura Rerum, oder von der Geburt und Verzeichnung aller Wesen, // Sămmtlicher Werke al lui Bbhme bd IV, Leipzig, , S Mysterium magnum, Vorrede, § // Jacob Boehme Marele Sacrament, Introducere, § (vezi Anexa la această ediție) Și Sămmtlicher Werke a lui Bohme bd V, Leipzig, , S Despre întruparea Cuvântului, sau Despre întruparea lui Iisus Hristos, // De Incamationi Verbi, oder Von der Menschwerdung Jesu Christi, // Sămmtlicher Werke a lui Bohme bd VI Leipzig, S Pe zshyuubov despre Jakob Boehme înțelege perfect limitele cunoașterii umane, vorbește despre prostia înțelepciunii umane Dar, în același timp, are un concept foarte înalt de cunoaștere Cunoașterea lui Dumnezeu este datoria omului, pentru aceasta a fost creat Boehme este un simbolist, dar nu este un idealist în sensul idealismului german din secolul al XIX-lea El este un realist Nu și-a pierdut o legătură vie cu ființa reală, nu s-a închis încă în lumea gândirii abstrase de ființă și în lumea experiențelor subiective Contemplarea lui Boehme este realist-simbolică Cunoașterea lumii spirituale era pentru el o ședere în lumea spirituală, viața în ea Ființa nu a devenit pentru el un "obiect" opus subiectului Cunoașterea are loc în ființă însăși; este un eveniment în ființă Gnoza lui Boehme a fost experimentată și vitală, a apărut din chinul despre soarta omului și a lumii Boehme avea un suflet copilăresc de pur, bun și plin de compasiune Dar simțul său de viață mondială era sever, nu sentimental Intuiția lui de bază a ființei era intuiția focului În aceasta el este înrudit cu Heraclit Avea un simț neobișnuit de ascuțit și puternic al răului în viața lumii Peste tot vede lupta principiilor opuse, lupta luminii și întunericului Simțind puterea răului și lupta lui Dumnezeu și a diavolului, a luminii și a întunericului, el este aproape de izvoarele Reformei, de experiența lui Luther El îl simte pe Dumnezeu nu numai ca iubire, ci și ca mânie și furie El simte o calitate amară și astringentă în Dumnezeu Aici calitățile fizice înseamnă și calități spirituale El vede o natură întunecată în Divinul însuși, un abis irațional Boehme, în sensul său de viață, este deja în pragul New Age Rădăcinile sale merg înapoi în Evul Mediu, este caracterizată de realismul mistic medieval Dar sângele unui om al Reformei și al Renașterii fierbe deja în el El are un apel renascentist la viața cosmică, la natură, iar autocunoașterea omului este mai înaltă decât cea medievală Prin dinamismul viziunii sale asupra lumii, prin interesul pentru geneză și formare, prin sentimentul luptei principiilor opuse, prin ideea sa principală de libertate, Boehme este un om al timpului nou Lumea nu mai este contemplată de el ca pe o eternă ordine statică, ca pe un sistem ierarhic imobil Viața în lume este o luptă, devenirea, Acest lucru este subliniat de Bornkamva în cartea sa Luther and Boehme ( ), deși exagerează relația lui Boehme cu Luther Nikolai Berdiaev neny proces dinamic Acest lucru nu seamănă deloc cu viziunea despre lume a lui St Toma d'Aquino şi Dante Boehme a meditat mai profund decât oamenii din Evul Mediu la problema originii răului, problema teodicei Era foarte chinuit de întrebarea: - Cum a putut Dumnezeu să creeze lumea, prevăzând răul și suferința? Din răul și chinul vieții lumii, din mânia și mânia Tatălui, a căutat mântuirea în inima Fiului, Isus A fost un moment în care lui Boehme i s-a părut că Dumnezeu a părăsit lumea rea și căută un Dumnezeu apropiat După cum spune Koyre pe bună dreptate, Boehme a ieșit din chinul problemei răului și a căutat în primul rând mântuirea și abia apoi cunoașterea Cum să înțelegeți răul în Absoluția Divinului? - Cum se poate mântui cineva de rău și de mânie, de mânia Divinului, care încă nu a fost descoperită în Fiul ca Iubire? Boehme are în comun cu vechii gnostici chinul său asupra problemei răului Dar soluția lui diferă de cea gnostică prin caracterul ei nemăsurat mai creștin În orice caz, Boehme aparține acelei rase adânci de oameni care sunt răniți de răul și chinul vieții lumii Boehme a fost primul din istoria gândirii moderne care a făcut o descoperire care mai târziu avea să joace un rol enorm în idealismul german - totul poate fi dezvăluit doar prin altceva, prin rezistență Lumina nu poate fi revelată fără întuneric, binele fără rău, spiritul fără rezistența materiei Boehme vrea să rezolve o întrebare care a tulburat mulți filozofi: Cum este posibilă trecerea de la Dumnezeu la lume? de la unul la mai multi din veșnicie în timp? Dar a pus și o întrebare mai îndrăzneață: Cum a apărut Trinitatea Divină? - Cum a devenit posibilă crearea lumii din Nimicul Divin, din Absolut, Cum a apărut Creatorul? Cum a fost revelată Personalitatea în Dumnezeu? Vezi: A Koyre La philosophie de Jacob Boehme Paris P și eseuri despre Jakob Boehme Teologia și metafizica apofatică absolută nu pot fi Creatorul lumii Dumnezeu Creatorul teologiei katafatice este corelat cu creația, cu omul Deci a fost deja cu Eckhart Dezvăluirea doctrinei lui Böhmevsky despre trinitate nu face parte acum din sarcina mea, subiectul studiului meu este limitat Formulările lui Boehme în această privință nu sunt întotdeauna precise și nu vor satisface dogmatistul Dar ceea ce este puternic la el este că peste tot în lume și în om vede principiul trinitar, o reflectare a Treimii Divine Teologia ortodoxă a fost întotdeauna confuză de ceea ce Boehme a învățat despre procesul teogonic, despre nașterea lui Dumnezeu, despre mișcarea în Dumnezeu Înțelegerea lui despre Dumnezeu a fost foarte dinamică Sistemele teologice creștine au dezvoltat doctrina lui Dumnezeu folosind categoriile de gândire ale filozofiei grecești Astfel, doctrina lui Dumnezeu ca act pur care nu conține nicio potență este construită în întregime pe Aristotel Teologia creștină a luat doctrina unui Dumnezeu imobil, autosuficient, static nu din Biblie, nu din revelația creștină, ci de la Parmenide, Platon, Aristotel Reflecta greaca statică Acest lucru este frumos exprimat de Valentine V gel ( - ): "În sine, Dumnezeu este unul și nu are nume El este considerat fie pentru sine, în mod absolut, în afara oricărei creații, așa cum se află în Unitatea Sa ascunsă, fie în raport cu creația (respect creaturarum), întrucât se raportează la creația Sa și mărturisește despre Sine în Apocalipsa Absolut, exclusivist și pentru sine, fără nicio creație, Dumnezeu este și rămâne impersonal, atemporal, fără adăpost, inactiv, moale, insensibil (affektlos); inteles asa El nu este nici Tatăl, nici Fiul, nici Duhul Sfânt, ci reprezintă însăși veșnicia în afara timpului, care rămâne mereu doar în sine: un astfel de "Dumnezeu" nu face nimic, nu dorește nimic și nu se străduiește la nimic Căci ce va face, ce va dori El și pentru ce se va strădui? La urma urmei, El, cu odihna Sa fericită și veșnicia Sa, este Totul perfect (AN), adică totul este prezent și în prezent pentru El, căci nu există "viitor" sau "trecut"; De aceea El nu se străduiește la nimic, nu nădăjduiește la nimic, căci El posedă deja totul în sine și are nevoie doar de el și de ai lui (und ist seines Dinges bediirftig) Dar relativ (respectiv), i e în creație, odată cu creația și prin creație, Dumnezeu devine personal, activ, volitiv, dornic, receptiv și, de dragul nostru, permite să-și atribuie Fețe și Sentimente (Affekte) Astfel El devine Duhul Sfânt și este însuși Duhul Sfânt, vrea, acționează, creează totul și este totul: El este esența tuturor ființelor, viața tuturor viețuitoarelor, lumina a tot ceea ce strălucește, înțelepciunea tuturor înțelepții, puterea a tot ceea ce este puternic - Weigel, V Deutsche Froemmigkeit, Stimmen deuthscher Gottesfreunde Jena, S ) - Traducere ed Nikolai Berdiaev ontologie Dumnezeul neclintit, Dumnezeu ca act pur, este Dumnezeu conceptul, nu Dumnezeu viața Doctrina teologică dominantă îl privează pe Dumnezeu de viața interioară, neagă orice proces în Dumnezeu, Îl aseamănă cu o piatră imobilă Aceasta este o idee idolatrică Acesta nu este Dumnezeul Bibliei, Dumnezeul Revelației El este plin de viață interioară și dramă, există mișcare în El Tragedia în Dumnezeu este înțelegerea biblică și mitologică (deși nu teologică) a lui Dumnezeu Dumnezeul care îndură agonia și patimile crucii, Dumnezeul care face jertfa iubirii, este un Dumnezeu mișcător, nu unul fix Mișcarea în Dumnezeu a fost recunoscută într-un anumit sens și bl Augustin Leon Blois l-a definit pe Dumnezeu ca un suferind singur și neînțeles și a avut mai multă dreptate decât Toma d'Aquino Marea semnificație a lui Boehme constă în faptul că, după dominația filozofiei grecești și a scolasticii medievale cu înțelegerea lor statică a lui Dumnezeu, el introduce un principiu dinamic în înțelegerea lui Dumnezeu, adică vede viața interioară în Dumnezeu, tragedia inerentă oricărei vieți Iar aceasta era legată de Boehme de faptul că, pe de o parte, a mâncat Biblia și a meditat asupra ei, eliberat de categoriile gândirii grecești, iar pe de altă parte, a introdus în contemplarea sa asupra lui Dumnezeu experiența răul vieții lumii și al contradicțiilor care sfâșie lumea, despre lupta dintre lumină și întuneric, dulce și amar, iubire și furie Boehme a fost un suflet nou care s-a întâlnit față în față cu problema răului, dar nu a mai putut să se închine cu umilință și să se limiteze la conștiința propriei sale păcătoșeni El a vrut cu îndrăzneală să cunoască originea și semnificația răului În aceasta era un gnostic El a văzut începutul întunecat în însăși originile ființei, mai profund decât ființa însăși A fost nevoit să admită începutul întunecat în Divinul însuși și sensul pozitiv al însăși existenței răului, care îl chinuia atât de mult Dar nu cade în dualismul maniheo-gnostic, în diteism Fără rău, binele nu poate fi cunoscut Binele se dezvăluie prin rău Prin natura gândirii sale despre lucrurile divine, Boehme nu este un neoplatonist, ca majoritatea misticilor creștini De asemenea, Boehme nu este deloc monist și nu predă deloc despre emanație Are voință și contradicție peste tot Simțul moral al răului la Luther s-a transformat într-unul metafizic la Boehme Metafizica lui Boehme Volun Leon Bloy ( - ) a fost un scriitor și gânditor mistic francez - Aprox ed Eseuri U despre Jacob Be'me taristic, și nu intelectualist, ca metafizica greacă și medievală Voluntarismul lui Boehme este un nou început introdus de el în filozofie, iar filosofia germană o va dezvolta în continuare Doar voluntarismul lui Boehme a făcut posibilă filosofia libertății Întregul Boehme este saturat de voință magică, care în principiul său fundamental este încă întunecată și irațională Boehme a luat în serios problema răului până la capăt și a abordat-o nu pedagogic și moralist, nici din punctul de vedere al îndrumării copiilor Ființa este pentru el un curent de foc Și acest foc în întuneric este rece și arzător "Toată viața este foc " Focul este voință Voința flămândă, flămândă este principiul fundamental al ființei Spre ea vine lumina și iubirea Întunericul potențial există chiar în adâncurile ființei, în Divinul însuși/ Este legat de libertatea meonică Învățătura misterioasă a lui Boehme despre Ungrund, despre Abis, nefondată, întunecată și irațională, ființă anterioară, este o încercare de a răspunde la întrebarea fundamentală a tuturor întrebărilor - întrebarea despre originea lumii și originea răului Întreaga învățătură a lui Boehme despre Ungrund este atât de împletită cu învățătura despre libertate, încât este imposibil să le despărțim; ele sunt una și aceeași învățătură Și eu sunt înclinat să interpretez Ungrund ca libertate meonică primordială, nici măcar determinată de Dumnezeu Vom vedea că doctrina lui Boehme despre Ungrund nu se distinge prin claritatea inerentă conceptului Dar nu trebuie abordat cu această cerere, nu poate exista un astfel de concept de Ungrund, acesta este un domeniu care se află dincolo de limitele conceptelor raționale Care este raportul dintre învățătura lui Boehme și teologia rațională tradițională, care nu vrea să știe nimic care să corespundă lui Ungrund'y? Am crezut întotdeauna că teodicea, dezvoltată de sistemele principale ale teologiei raționale, transformă relația dintre Dumnezeu și lume într-o comedie, într-un joc al lui Dumnezeu cu sine însuși Și reflectă sclavia antică a omului, zdrobită Despre cele trei principii ale esenţei divine, Şi Die drei Prüpsirien gottlichen Wesens, // Sămmtlicher Werke a lui Bohme, hg v KWSchiebler, Bd Leipzig, S Exploratorul englez Böhme Portage vorbește despre "ochiul lui Ungrund din eternitate" (Vezi: John Pordadge Theologia Mystica, or The Mystic Divini-tie Of the Etemal nvisibles Londra, ) Ceva în sensul prț dv, nu oѵk v Nikolai Berdiaev anxietate si frica Aceasta este o ontologie a păcatului Boehme, în schimb, vrea să înțeleagă misterul creării lumii ca pe o tragedie, o tragedie nu numai a omului, ci și a lui Dumnezeu Teologia rațională, catafatică este salvată doar de faptul că la un moment dat se transformă în teologie apofatică și afirmă că ne aflăm în fața unui mister de neînțeles și inefabil, în fața căruia trebuie să ne închinăm Dar teologia catafatică recurge prea târziu la mister, ca unică mântuire și ieșire, după ce deja a raționalizat totul atât de mult încât a devenit imposibil de respirat Teologia merge prea departe în raționalizarea misterelor divine dintr-o dată și prea devreme proclamă interzicerea cunoașterii, afirmă agnosticismul Prin aceasta se deosebește de teosofie, care recunoaște mai mult iraționalitatea și misterul lucrurilor divine și admite mai mult posibilitatea unei mișcări infinite în cunoașterea acestor mistere, dar cunoașterea nu prin concepte Teologia, în schimb, operează predominant cu concepte, în special școlare, perfect dezvoltate, teologie catolică * Eu numesc comedie următorul concept de teologie rațională, catafatică: Dumnezeu, desăvârșit și nemișcat, fără nevoie de nimic, mulțumit de sine, atotputernic, atotștiutor și atotbun, a creat lumea și omul pentru propria sa glorie și pentru binele creației Actul de creație a lumii nu a fost cauzat de nimic și nu a satisfăcut nicio nevoie a lui Dumnezeu, a fost un produs al liberului arbitru pur - nu a adăugat nimic ființei divine și nu a îmbogățit-o cu nimic Dumnezeu a înzestrat făptura, omul, cu proprietatea fatală a libertăţii vede în libertate demnitatea creației sale și asemănarea cu sine însuși Omul și-a folosit greșit libertatea, s-a răzvrătit împotriva Creatorului său, s-a îndepărtat de Dumnezeu și, în căderea sa, a adus cu el toată creația O persoană care a încălcat voința lui Dumnezeu a căzut sub blestem și puterea legii Toate creaturile geme și plâng "Acesta este primul act În al doilea act, începe răscumpărarea și are loc întruparea lui Dumnezeu pentru mântuirea făpturii Imaginea Creatorului este înlocuită cu imaginea Mântuitorului Dar este remarcabil că toată această cosmologie și antropologie este construită pe principiul monoteismului pur, fără nicio legătură cu Hristos și până la revelația Sfintei Treimi Acesta este teism dualist, neștiind nimic despre Treimea Dumnezeirii, Iz stubov despre Jakob Boehme care cunoaște doar doctrina monarhică a lui Dumnezeu, adică doctrina nu este creștină * Comedia sau jocul lui Dumnezeu cu sine însuși constă aici în faptul că Dumnezeu, înzestrând pe om cu libertate, în atotștiința sa a cunoscut toate consecințele acestei libertăți - păcatul, răul, chinul și suferința lumii, moartea veșnică și chinul infernal etern al unui nedefinit și, aparent, o cantitate uriașă de creaturi create de El pentru bine O persoană se dovedește a fi o jucărie nesemnificativă, primind libertate din exterior și, în același timp, îi este pusă o responsabilitate exorbitantă Este grozav doar în căderea lui Pentru Dumnezeu, totul se întâmplă în veșnicie și în actul creației, în timp ce în veșnicie, chinurile temporale și veșnice sunt prestabilite Aceasta duce inevitabil la doctrina predestinarii unora la mantuire, in timp ce altii la moartea vesnica, doctrina la care Bl Augustin și pe care Calvin a pus capăt Dumnezeu, care l-a creat pe om, l-a predestinat morții veșnice, pentru că el cunoaște consecințele libertății, știe ce va alege o persoană Omul a primit libertate de la Dumnezeu, nu o are de la sine, iar această libertate este în întregime în puterea lui Dumnezeu, în întregime determinată de el, adică în cele din urmă fictiv Dumnezeu așteaptă un răspuns la chemarea sa de la creatură, astfel încât creatura să-L iubească pe Dumnezeu și să trăiască o viață divină, dar Dumnezeu așteaptă un răspuns de la Sine, jucându-se cu Sine, căci El însuși dă libertate și cunoaște consecințele această libertate, este permeabilă pentru El Problema lui Ivan Karamazov este pusă mai în profunzime și transferată în eternitate Nu este vorba despre o lacrimă a unui copil într-o viață pământească temporară, ci despre chinul și temporar și veșnic al unui număr imens de ființe vii care au primit darul fatal al libertății de la Dumnezeu, cine știe ce înseamnă acest dar și ce duce el la Soteriologia sistemelor teologice tradiționale poate fi interpretată cu ușurință ca o corectare nedemnă de către Dumnezeu a unei greșeli făcute de El și, mai mult, luând forma unui proces penal Teologia katafatică rațională, uitând în cosmologia și antropologia ei despre Dumnezeul Treime, despre Hristos, despre Dumnezeul Iubirii și Jertfei și trimițând misterul revelației creștine la partea despre răscumpărare, și nu despre crearea lumii, nu se poate ridica deasupra această comedie divină și construiește o teodicee fictivă Nikolai Berdiaev Doctrina teologică a liberului arbitru este de natură pedagogică, morală și juridică și nu pătrunde în misterul primordial al libertății Este necesar doar pentru a avea pe cineva de pedepsit În acest gen de concepție, momentele de apofatică și catafatică sunt amestecate fără speranță Jakob Boehme a fost unul dintre puținii care au îndrăznit să se ridice deasupra acestei teologii catafatice raționale și să înțeleagă misterul creației ca pe o tragedie, nu pe o comedie El predă nu numai despre procesul cosmogonic și antropogonic, ci și despre procesul teogonic Dar teogonia nu înseamnă deloc că Dumnezeu are un început, apare în timp, nu înseamnă că El devine în procesul lumii, ca în Fichte sau Hegel Aceasta înseamnă că viața veșnică interioară a lui Dumnezeu este revelată ca un proces dinamic, ca o tragedie în eternitate, ca o luptă împotriva întunericului inexistenței Doctrina Ungrund-ului și a libertății este, de asemenea, o încercare îndrăzneață de a înțelege crearea lumii din viața interioară a Divinului Crearea lumii participă la viața interioară a Treimii Divine; nu poate fi complet exterioară acesteia Începutul răului capătă seriozitate reală și tragedie Cosmogonia și antropogonia lui Boehme sunt saturate de revelație creștină; ele nu rămân Vechiul Testament, sunt în lumina Noului Testament, în lumina lui Hristos Boehme ne învață despre gravul Quell des Abgrundes, despre chinul din abisul întunecat, pe care lumina lui Hristos trebuie să-l cucerească Doctrina lui Boehme despre Ungrund nu a fost determinată imediat; nu se află încă în Aurora ( І ) Se dezvăluie mai ales în De Signatura Rerum ( ) și în Mysterium magnum ( ) Ea răspunde nevoii lui Boehme de a înțelege misterul libertății, originea răului, lupta dintre întuneric și lumină În capitolul III din De Signatura Rerum, care se numește "Despre marele mister al tuturor ființelor" (Vom grosser Mysterio a Not r Wesen) Boehme spune: "În afara naturii, Dumnezeu este Taină (Mysterium); trebuie să se înțeleagă că acolo El locuiește în Nimic; căci în afara naturii nu există decât Nimic, Ochiul Eternității, adică Ochiul fără fund care stă pe nimic și nu vede nimic Despre viața în treime a omului, Cap I, § Și Jacob Boehme Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P - ) tb schițe despre Jakob Boehme a, pentru că este Abisul Chiar acest Ochi este Voința, care ar trebui înțeleasă ca dorință de Revelație, de descoperirea Nimicului Astfel, Ungrund este nimic, ochiul fără temei al eternității și, în același timp - voință, voință fără temei, fără fond, nedeterminată Neantul este "en Hunger nach Etwas" ("tânjește să devină ceva") În același timp, Ungrund este "libertate" În întunericul lui Ungrund se aprinde un foc, iar aceasta este libertate, meonic, libertate potențială Potrivit lui Boehme, libertatea este opusul naturii, dar natura provine din libertate Libertatea este ca nimic, dar ceva vine din ea Foamea de libertate, voința fără temei pentru ceva, trebuie săturate "Nimic din liberul său arbitru nu se deschide în întunericul mortal; căci Nimic nu vrea să fie și să rămână Nimic " Libertatea lui Ungrund nu este nici lumină, nici întuneric, nici bine, nici rău Libertatea stă în întuneric și tânjește după lumină Iar libertatea este cauza luminii "Libertatea stă și rămâne în întuneric, dar, spre deosebire de pofta întunecată, în dorința de lumină, ea îmbrățișează întunericul cu voință veșnică; iar întunericul încearcă să îmbrățișeze lumina libertății, dar nu o atinge căci ea este închisă în sine de pofta de ea însăși și devine întuneric în ea însăși " Boehme descrie apofatic și antinomic misterul care se petrece în adâncul ființei, în acea profunzime a ei care intră în contact cu neantul primordial În întuneric, focul se aprinde și lumina răsare, nimic nu devine ceva, libertatea fără temei dă naștere naturii Și există două procese: "Libertatea este cauza luminii, iar impresia (impresia) dorinței este cauza întunericului și a suferinței dureroase Deci, înțelegeți în aceste două începuturi eterne Despre semnătura lucrurilor sau despre nașterea și desemnarea tot ceea ce există, și De Signatura Renan, oder Von der Geburt und Verzeichnung aller Wesen, Cap III, § // Sămmtlicher Werke a lui Bdhme bd IV Leipzig, S - De Signatura Rentm, Cap III, § // Sămmtlicher Werke a lui Bohme bd IV, S De Signatura Rerum, Cap III § - // Sămmtlicher Werke a lui BShme bd IV, S , , De Signatura Rerum, // Bohme's Sămmtlicher Werke, Bd IV Leipzig, S De Signatura Rerum, // Sămmtlicher Werke a lui Bohme bd IV, S Nikolai beryagv lah, ca în două principii (Principia): un principiu este în libertate în lumină, celălalt în durerea și chinul întunericului; și fiecare locuiește în sine " Libertatea ca nimic, meon, nu are esență în sine Poate pentru prima dată în istoria gândirii umane, Boehme a văzut că la baza ființei și înainte de a fi există o libertate fără temei, o dorință pasională ca nimic să devină ceva, întunericul în care se aprind focul și lumina, adică a fost fondatorul unui fel de voluntarism metafizic, necunoscut gândirii medievale și antice Will, adică libertatea este începutul tuturor Dar Boehme gândește ca și cum Ungrund, voința fără temei, se află în adâncurile Divinului și înaintea Divinului Ungrund este atât Zeitatea teologiei apofatice, cât și în același timp Abisul, neantul liber, mai adânc decât Dumnezeu și în afara lui Dumnezeu Există o natură în Dumnezeu, un principiu diferit de El Prima Zeitate, Nimicul Divin, este dincolo de bine și rău, lumină și întuneric Divine Ungrund - înainte de apariția în eternitate a Treimii Divine Dumnezeu generează, se realizează pe Sine din Nimicul Divin Este o cale a gândirii divine asemănătoare cu cea în care Maestrul Eckhart distinge între Gottheit și Gott (Divinitate și Dumnezeu) Gott (Dumnezeu), ca Creator al lumii și al omului, este corelat cu creația Se naște din adâncurile lui Gottheit (Zeitatea), inexprimabilul Nimic Această idee se află în adâncul misticismului german Această cale a gândirii divine este determinată inevitabil de teologia apofatică Tot ceea ce spune Boehme despre Ungrund divin se referă la teologie apofatică, nu catafatică Nimic nu este mai profund și mai primordial decât ceva, întunericul este mai profund și mai primordial decât lumina, libertatea este mai profundă și primordială decât orice natură Dumnezeul teologiei katafatice este deja ceva și El înseamnă să se gândească la secundar "Baza (Grund) acestei tincturi este Înțelepciunea Divină; baza Înțelepciunii este Treimea Divinității fără fund; temelia Treimii este singura Voință de nepătruns; iar baza Voinței este Nimic"? De Signatura Remm, Și Sămmtlicher Werke a lui Bohme bd IV, S Elemente de voluntarism au fost în Duns Scotus, dar într-un mod complet diferit decât în Boehme Întunericul aici nu este încă rău Despre alegerea milei, sau Despre voia lui Dumnezeu asupra oamenilor, Și De Electi-ope Gratiae, oder Von der Gnadenwahl, oder dem Willen Gottes Ober die Men-schen, // Sămmtlicher Werke al lui Bohme, Leipzig, , Bd IV, S Aflați mai multe despre Jakob Böhme Acesta este procesul teogonic, procesul nașterii lui Dumnezeu în veșnicie, în misterul etern, care este descris după metoda teologiei apofatice De aceea este mai puțin eretic decât pare susținătorilor exclusivi ai catafaticului, adică teologie raționalizată Contemplarea lui Boehme este mai profundă decât toate afirmațiile catafaticelor secundare și raționalizate Boehme afirmă calea de la temelia eternă a naturii, din liberul arbitru al Ungrund, i e Netemeinicie, la baza naturală a sufletului Natura este întotdeauna secundară și derivată Libertatea, voința nu este natură, Libertatea nu este creată "Gândindu-mă la ceea ce este Dumnezeu, afirm că El este Unul în raport cu creația, ca un Nimic etern", El nu are nici bază, nici început, nici loc; Nu posedă nimic decât numai pe sine: El este Voința Abisului, El este în sine numai Unul: Nu are nevoie de nici spațiu, nici loc: din veșnicie în veșnicie Se generează în sine El este diferit și incomparabil cu nimic și nu are un loc special pentru locuința lui: doar Înțelepciunea sau Rațiunea veșnică este Locașul lui: El este Voința Înțelepciunii, Înțelepciunea este Revelația Lui"? Dumnezeu este născut pretutindeni și întotdeauna, El este baza și lipsa de temei Ungrund trebuie înțeles, în primul rând, ca libertate, libertate în întuneric "De aceea, veșnicul liber arbitru s-a condus în întuneric, durere și chin și, de asemenea, prin întuneric, în foc și lumină și în Împărăția Bucuriei; pentru ca nimic să poată fi cunoscut în ceva și pentru a avea un joc cu opoziția lui, astfel încât liberul arbitru al Abisului (Ungrund) în pământ (Grund) să i se dezvăluie, căci fără rău nu există temei Libertatea este înrădăcinată în nimic, în meon, este Ungrund "Liberul arbitru nu este luat de la niciun început sau temelie, nu este captat de nimic și nu este încadrat de nimic Adevărata sa stare primordială (Urstand) este în Nimic " De Electione Gratiae, sau Despre voia lui Dumnezeu asupra oamenilor, și Sămmtlicher Werke a lui Bohme, Bd IV, S Mysterium magnum, Cap !,§!// Sămmtlicher Werke a lui Bohme, Bd V, Leipzig, S // (vezi Anexa la această ediţie, p ) Mysterium magnum, Cap XXVI, § // Sămmtlicher Werke a lui Bohme, Bd VS Mysterium magnum, Cap XXVI, § // Sămmtlicher Werke a lui Bohme, Bd VS Nikolai Berdiaev Liberul arbitru are în sine bine și rău, iubire și mânie "De aceea liberul arbitru are propria sa Judecata sau Răul în sine; în sine are judecata ei (Gericht) și dragostea și mânia lui Dumnezeu Liberul arbitru are și lumină și întuneric în el Liberul arbitru în Dumnezeu este negru în Dumnezeu, nimic în El Boehme oferă o interpretare profundă a adevărului despre libertatea lui Dumnezeu, care este recunoscut și de teologia creștină tradițională El învață despre libertatea lui Dumnezeu mai profund decât Duns Scotus "Mintea Divină Eternă este o Voință liberă care a luat naștere nu din ceva și nu prin intermediul a ceva: este sediul ei înșiși și locuiește exclusiv în sine, imens și de neînțeles prin ceva, căci în afara lui și nu pentru el există doar Nimic; și chiar acest Nimic este unul, și în același timp pentru sine este și Nimic Este singura Voință a Abisului, nu aproape și nici departe, nici sus și nici jos - All (Alles), care în același timp rămâne Nimic " Pentru Boehme, haosul este rădăcina naturii, haosul, adică libertate, Ungrund, voință, principiu irațional În Divinul însuși există o voință neîntemeiată, adică început irațional Întunericul și libertatea în Boehme sunt întotdeauna corelative și conjugate Libertatea este Dumnezeu însuși și a fost la începutul tuturor lucrurilor "De aceea, afirmăm pe bună dreptate că voința veșnică este voința lui Dumnezeu și că libertatea, care are o voință, este Dumnezeu însuși; pentru că este eternitatea însăși și nimic altceva În primul rând, găsim libertatea veșnică, care are o voință și aceasta este însăși voința " Boehme, aparent, a fost primul din istoria gândirii umane care a plasat libertatea la principiul fundamental al ființei, mai profundă și mai primară decât orice ființă, mai profundă și mai primară decât Dumnezeu însuși Și acest lucru a fost plin de consecințe enorme pentru istoria gândirii O astfel de înțelegere a primatului libertății i-ar îngrozi atât pe filozofii greci cât și Mvsterittm magnum, Cap XXVI, § // Sămmtlicher Werke a lui Bohme, Bd VS Mysterium magnum, Cap XXIX, § // Sămmtlicher Werke a lui Bohme, Bd VS Psycologia vera, sau Patruzeci de întrebări despre suflet, Și Boehme, J Patruzeci de întrebări despre suflet Traducere din germană de Augustine Kirchner, St Petersburg, Întrebarea I: De unde a venit sufletul de la începutul lumii? § - Din eseurile despre Jakob Boehme scolastica medievala Aceasta dezvăluie posibilitatea unei teodicei și antropodie complet diferite Misterul principal al ființei este aprinderea luminii în libertatea întunecată, în neant și întărirea lumii din această libertate întunecată Boehme spune minunat despre asta în Psychologia vega (/ ): "Căci în întuneric este fulger, dar în libertate este lumină și măreție Și singura diferență dintre ele este că libertatea este un nimic liniștit și pașnic care primește lumină în sine și face întunericul material (materialisch macht); dar nu există nicio ființă tangibilă (Wesen), ci doar un singur spirit întunecat și putere, și plinătatea libertății în sine, înțelege - în poftă, și nu în afară, căci pofta din afară este libertate Există două voințe - una în foc, cealaltă în lumină "Căci el este un singur duh în două forme diferite, cu două voințe, dintre care una locuiește în foc și cealaltă în lumină " Focul și Lumina sunt principalele simboluri ale lui Boehme "Căci întunericul are un foc rece până ajunge la frică (angst) și se aprinde " Focul este începutul tuturor, fără foc n-ar fi nimic, ar exista doar Ungrund "Și totul a fost nimic, Abisul (Ungrund) fără foc " Psycologia vega, / Şi Boehme, Ya Patruzeci de întrebări despre suflet Traducere din germană de Augustine Kirchner, St Petersburg, Întrebarea I: De unde a venit sufletul de la începutul lumii? § - Psycologia vega, Şi Boehme, J Patruzeci de întrebări despre suflet SPb , Întrebarea I, § Psycology vega, / Şi Sămmtlicher Werke a lui Bohme bd VI, Leipzig, S În ediția rusă din , Augustine Kirchner a tradus acest paragraf în întregime astfel: "Întunericul are un foc rece până ajunge la groază, dar când se ajunge la aceasta, întunericul se aprinde de căldură, care este vizibil deasupra ierbii când ajunge la o altă proprietate și o primește" Și (Boehme, Ya Patruzeci de întrebări despre suflet Sankt Petersburg, Întrebarea VP: Este sufletul corporal sau necorporal? § ) Despre întruparea Cuvântului sau Despre întruparea lui Isus Hristos, și De incamationi verbi, oder Von der Menschwerdung Jesi Christi, / Der erste Text, § // Sămmtlicher Werke a lui Bohme bd VI Leipzig, S Nicolae Beryaeb Trecerea de la inexistență la ființă se realizează prin aprinderea focului din libertate În eternitate există voința primordială a lui Ungrund, care este dincolo de natură și înaintea naturii Fichte și Hegel, Schopenhauer și Hartmann au provenit de aici, deși l-au decreștinat pe Boehme Metafizica idealistă germană pornește direct de la Ungrunda, de la inconștient, de la actul primar al libertății, la procesul lumii, și nu la Trinitatea Divină, ca în Boehme Potrivit lui Boehme, misterul primordial al ființei este că nimic nu caută ceva "Abisul (Ungrund) este Nimicul etern, care, totuși, produce Începutul etern (Anfang), precum străduința (Sucht); căci Nimic este dorul de Ceva Și din moment ce nu există Nimic, întotdeauna există și Ceva; căci aspiraţia însăşi este prezenţa a ceea ce este Nimic ca o simplă aspiraţie poftitoare " Doctrina libertății a lui Boehme nu este o doctrină psihologică și etică a liberului arbitru, ci o doctrină metafizică a principiului fundamental al ființei Libertatea pentru el nu este o justificare a responsabilității morale a omului și nu reglementarea relației omului cu Dumnezeu și aproapele, ci o explicație a genezei ființei și, în același timp, a genezei răului, ca o formă ontologică și cosmologică problemă Răul a venit din imaginația proastă, Imaginația Magia imaginației joacă un rol important în viziunea lui Boehme asupra lumii Prin el a fost creată lumea și a avut loc căderea diavolului în lume Căderea creației pentru Boehme este decisă nu în lumea umană, ci în lumea angelica Lumea omenească apare mai târziu și trebuie să corecteze fapta săvârșită de îngerul căzut Boehme definește căderea lui Lucifer după cum urmează: "Căci Lucifer a părăsit restul ierarhiei sale și a trecut în neliniște veșnică " Are loc o deplasare a centrului ierarhic, o încălcare a ordinii ierarhice Iată cum descrie Boehme căderea: Mysterium pansophicum, И Operele complete ale lui Bohme Vol VI Leipzig, p Mysterium magnum, H Operele complete ale lui Bohme Vol V, p Из зтюйов о Якобе Бёме "Pentru că liberul arbitru a văzut în oglinda de foc ce este, această strălucire a făcut-o mobilă, astfel încât a mutat mai multe proprietăți ale centrului, care au început imediat să fie calificate (qualifîcieren) Căci o dorinţă puternică arătă, ca primul fel sau proprietate, l-a impresionat şi a stârnit o ustură şi o dorinţă timidă; iar umbra acestei frumuseți i-a blocat lumina și i-a făcut ființa complet aspră, aspră și tare; blândețea lui și calitatea însăși angelica au fost transformate într-o ființă complet dură, grosolană, întunecată; asta s-a întâmplat odată cu apariția frumoasei Stele Dimineții Ca și el, la fel și legiunile lui; așa a fost căderea lor " Căderea a venit dintr-o dorință întunecată, dintr-o poftă, dintr-o imaginație proastă, din magia întunecată a voinței Boehme descrie căderea întotdeauna mitologic, și niciodată în termeni clari Diavolul experimentează un chin de foc în întuneric din dorința sa falsă (Begierde) Fără doctrina lui Böhme despre Ungrund și libertate, originea căderii și a răului este de neînțeles Căderea și răul pentru Boehme este o catastrofă cosmică, un moment al creației, un proces cosmogonic și antropogonic, rezultatul luptei dintre calități opuse, întuneric și lumină, furie și iubire Catastrofele preced apariția lumii noastre, înainte de eonul nostru au existat și alți eoni Răul are și un sens pozitiv în apariția cosmosului și a omului Răul este umbra binelui; lumina presupune existența întunericului Lumina, bunătatea, iubirea au nevoie de dezvăluirea lor la începutul opus, în rezistență Dumnezeu Însuși are două fețe, fața iubirii și fața mâniei, o față luminoasă și una întunecată: "Căci Dumnezeul lumii strălucitoare și Dumnezeul lumii întunecate nu sunt doi "Dumnezei"; există un singur Dumnezeu; El însuși este toate lucrurile (Wesen), bine și rău, rai și iad, lumină și întuneric, veșnicie și timp, început și sfârșit Și acolo unde iubirea Lui este ascunsă în existență, acolo se descoperă mânia Lui " Și mai departe: "Puterea în lumină este focul iubirii lui Dumnezeu, iar puterea în întuneric este focul mâniei lui Dumnezeu, și totuși este un singur foc, împărțit doar în Mysterium magnum, Și Sămmtlicher Werke a lui Bohme bd V, S Despre semnătura lucrurilor, sau despre nașterea și denumirea a tot ceea ce există, & Bohme, J De Signatura Rerum, oder von der Geburt und Verzeichnung aller Wesen, & Sămmtlicher Werke al lui Bohme, Bd IV Leipzig, S - Nikolai Berdiaev două principii (Principia), astfel încât unul dintre ele se regăsește în celălalt; căci flacăra mâniei este revelația marii Iubiri; iar lumina este cunoscută în întuneric, altfel nu i-ar fi deschisă " Boehme a avut o învățătură strălucitoare că dragostea lui Dumnezeu într-un mediu întunecat se transformă în furie, în furie, este percepută ca atare Boehme gândește întotdeauna în contradicții, antiteze, antinomii Toată viața este foc, dar focul are o dublă manifestare "Cele două feluri de viață veșnică sunt în dublu chin și fiecare dintre ele este în focul său special Unul arde de dragoste în Împărăția Bucuriei, celălalt de mânie, furie și întristare, iar materia ei este ipocrizia, lăcomia, invidia, mânia Chinul lui este ca duhul sulfului, căci marea stăpânire a lăcomiei, invidiei și mâniei împreună creează sulf în care arde focul și care se naște întotdeauna cu această materie Hristos pe cruce a transformat furia în dragoste "Pe cruce, Hristos a trebuit să bea această mânie furioasă trezită în esența lui Adam, luând-o în Ființa Sa sfântă, cerească (Ens) și transformând-o în Bucurie Divină cu marea Sa Iubire " Înțelegerea lui Boehme despre răscumpărare este cosmogonică și antropogenă, ca o continuare a creării lumii ♦ Schelling, în "Studies on the Essence of Human Freedom" ( ), se mișcă pe linia ideilor lui Boehme despre Ungrund și libertate, deși nu îl înțelege întotdeauna corect pe Boehme Cuvintele lui Schelling sună destul de boehmic: "Orice naștere este o naștere din întuneric la lumină " Creația originală nu este altceva decât nașterea luminii, biruirea întunericului Pentru ca binele să treacă din întuneric, dintr-o stare potențială într-o stare reală, este nevoie de libertate A fi pentru Schelling este voință El este primul din filozofia germană care a dezvoltat voluntarismul lui Boehme Lucrurile nu-și au fundația Mysteriiun magnum, Şi Sămmtlicher Werke a lui Bohme bd V, S Despre cele trei principii ale esenței divine, și Die drei Prgіpsirіen gott-lichen Wesens, // Sămmtlicher Werke a lui Bohme, Bd III Leipzig, S Mysterium magnum, H Sămmtlicher Werke a lui Bohme bd V, S Schelling, F W J Despre esența libertății umane, (Vezi anexa Nast, ediția, p ) - Aprox ed Tsz eshuyov despre Jacob Boehme Dumnezeu însuși, dar în natura lui Dumnezeu Răul este posibil doar pentru că în Dumnezeu există ceva care nu este Dumnezeu, există o nefondare în Dumnezeu, o voință întunecată, adică negrund Pentru Schelling, ca și pentru Boehme, natura este istoria spiritului Iar pentru Schelling, tot ceea ce se vede în natură, în lumea obiectivă, se realizează prin subiect Ideea unui proces în Dumnezeu, teogonia, a fost preluată de Schelling de la Boehme În Filosofia revelației ( / ), Schelling face un efort eroic pentru a depăși idealismul german și a trece la realismul filozofic Iar Boehme îl ajută în asta În ultima sa perioadă, perioada "filozofiei mitologiei și a revelației", Schelling îi datora lui Boehme ideile sale, dar el a fost foarte nedrept cu el și și-a exprimat opinii la care nu avea niciun drept "Ceea ce stă la temelia teozofiei, acolo unde ea dobândește întotdeauna, cel puțin în ceea ce privește materie, o semnificație științifică sau speculativă - ceea ce stă la baza în special a teozofiei lui Jakob Boehme - este în sine un efort lăudabil pentru a înțelege originea lucrurilor de la Dumnezeu ca cursul real al evenimentelor Dar Jacob Boehme nu poate realiza acest lucru altfel decât prin încurcarea Divinității într-un fel de proces natural Originalitatea filozofiei pozitive constă tocmai în faptul că ea respinge orice proces în acest sens, și anume, în care Dumnezeu ar fi nu numai rezultatul logic, ci și real al unui proces În această măsură, filosofia pozitivă este mai degrabă în opoziție directă cu orice aspirație teosofică (Schellings Sămmtliche Werke Zweite Abtheilung, III Bd , Stuttgart-Augsburg, , S // Schelling, F V J Philosophy of Revelation, Volumul I Traducere de Alexei Pestov Sankt Petersburg, C ) "Odată ce Boehme părăsește începuturile naturii și intră în beton, nu mai este posibil să-l urmărești; aici se pierde orice urmă, iar efortul de a rescrie în mod curat schița confuză grosieră a contemplațiilor sale va rămâne întotdeauna în zadar, chiar dacă pentru aceasta sunt folosite pe rând concepte kantiene, fichteene, filosofice naturale și în cele din urmă chiar hegeliene (Ibid , S // S ) "Pentru raționalism, nimic nu poate veni la existență prin acțiune, de exemplu, prin creație liberă, nu cunoaște decât relații esențiale Totul cu el urmează exclusiv modo aeterno, etern, adică numai într-un mod logic, cu ajutorul mișcării imanente; căci raționalismul, care, de exemplu, urmărește să explice originea lumii în termenii exteriorizării libere a spiritului absolut, care caută în general să afirme creația prin acțiune, nu este altceva decât raționalism contrafăcut Tocmai de aceea falsul raționalism se apropie de teosofie, care nu este mai puțin închisă decât este în captivitatea cunoașterii substanțiale; Teozofia vrea să o depășească, dar eșuează, ceea ce se vede cel mai clar în exemplul lui Boehme Poate că aproape niciodată Nikolai Berdiaev Schelling a încercat să depășească monismul panteist al filozofiei idealiste germane Și-a dat seama că panteismul este incompatibil cu libertatea Negarea panteistă a răului duce la negarea libertății Potrivit lui Schelling, baza răului este cel mai înalt pozitiv Răul este lipsa de temei a existenței, adică conectat sau o altă minte, la fel ca Boehme, a rezistat în iadul acestei cunoștințe substanțiale; pentru Boehme, Dumnezeu este în mod evident substanța imediată a lumii; deși dorește o relație liberă a lui Dumnezeu cu lumea, creație liberă, nu o poate realiza În ciuda faptului că Teozofia se numește pe sine Teozofie și, prin urmare, pretinde a fi știința Divinului, conținutul la care o conduce Teozofia este încă doar o mișcare substanțială și îl înfățișează pe Dumnezeu doar ca fiind într-o mișcare substanțială Prin însăși natura sa, teosofia nu este mai puțin aistorica decât raționalismul Dar Dumnezeul filozofiei cu adevărat istorice și pozitive nu se mișcă, El acționează din inexistent, priusul, care încă nu a luat ființă; filozofia istorică pornește din pozitiv, adică din ființă, priusul, care nu are deloc nevoie să se mute în ființă, care, așadar, numai cu ajutorul libertății perfecte, fără a fi în vreun fel obligat să o facă de la sine, pune o ființă și, în plus, nu direct proprie, ci o fiinţă diferită de a ei în care aceasta din urmă este mai degrabă negata sau amânată decât postulată, ceea ce înseamnă că, în orice caz, este poziţionată doar indirect Se cuvine lui Dumnezeu să fie indiferent față de propria sa ființă; Teozofia, declară tocmai nașterea unei ființe divine, o naștere divină și deci o adevărată teogonie În consecință, când am explicat fenomenul Teozofiei (căci oricum este un fenomen, mai ales la Boehme) ca o regresie la un proces care a precedat știința, ca o încercare de a ne transfera într-un proces teogonic pre-științific, acest lucru a fost destul de justificat Că filozofia pozitivă nu poate fi teosofie constă în faptul că a fost definită tocmai ca filozofie și ca știință, în timp ce teozofia nu vrea să se numească filozofie, ci, refuzând știința, vrea să vorbească din contemplația directă (Ibid , S - și Schelling, F V Y Philosophy of Revelation Volumul St Petersburg, S - ) Schelling însuși ar putea fi mult mai acuzat de o tendință către naturalism și raționalism Intuițiile lui Schelling, care erau predominant de natură filozofică, erau mai puțin originale decât cele ale lui Boehme Dar subtilă este remarca lui Schelling că teosofismul nu este nici istoric, nici favorabil înțelegerii istoriei Al doilea eseu despre Jakob Boehme cu Ungrund'oM, cu libertate potenţială Toate acestea sunt motive bohmiene Dar mai aproape de Boehme și mai în acord cu el a fost Franz Baader, cel mai puțin otrăvit de detașarea idealistă de ființă și care l-a prezentat lui Schelling lui Boehme Franz Baader era un catolic, dar un catolic foarte liber și foarte simpatic cu Ortodoxia Răsăriteană Baader, cu o claritate și o simplitate remarcabile, justifică înțelegerea dinamică a lui Boehme despre Dumnezeu, care admite o geneză în viața divină Dacă nu ar exista geneza în conștiința de sine a lui Dumnezeu, atunci conștiința de sine divină nu ar fi viață și proces Înțelegerea dinamică a lui Dumnezeu înseamnă că pentru noi Dumnezeu este viu, însuflețit, în viața divină este drama oricărui viaţă Acest lucru poate să nu fie de acord cu Toma de Aquino și cu teologia școlară, dar este de acord cu revelația biblică Baader, în schimb, dă o definiție remarcabilă a răului ca boală, o perversiune a ordinii ierarhice, o deplasare a centrului ființei, după care ființa trece în neființă Este caracteristic perspectivei lui Boehme asupra lumii că el ura ideea de predestinare În aceasta nu era un om de spirit protestant El a vrut să apere bunătatea lui Dumnezeu și libertatea omului, ambele subminate de doctrina predestinației El era gata să sacrifice atotputernicia și atotștiința lui Dumnezeu și să admită că Dumnezeu nu a prevăzut consecințele libertății El spune că Dumnezeu nu a prevăzut căderea îngerilor Această problemă îl chinuia foarte mult și în acest chin era semnificația morală a drumului său creator Dar Boehme nu spune întotdeauna același lucru aici, iar gândurile sale sunt antinomice și chiar contradictorii Avea o atitudine antinomică față de rău În asta, Dostoievski al nostru este ca el Răul care l-a chinuit atât de mult pe Boehme se explică prin faptul că principiul fundamental al ființei este Ungrund, libertate întunecată, irațională, meonică, o potență nedeterminată Libertatea întunecată este de nepătruns pentru Dumnezeu, El nu i-a prevăzut rezultatele și nu este responsabil pentru răul pe care l-a generat - nu a fost creată de Dumnezeu Doctrină Vezi: Sămmtliche Werke a lui Franz von Baader XIII Grup Vorlesungen und Erlăuîerungen zu Lehre de Jacob Bohme S Alexander Koyre subliniază foarte mult acest lucru Vezi: A Koѵge La philosophie de Jacob Bohrne Paris, P Nikolai Berdiaev despre Ungrund îndepărtează de la Dumnezeu responsabilitatea pentru rău, care este cauzată de atotputernicia și atotștiința lui Dumnezeu Și, în același timp, Boehme vede Ungrund în Dumnezeu însuși Există un început întunecat în Dumnezeu, există o luptă între lumină și întuneric S-ar putea spune că principiul întunecat ("întuneric" aici nu înseamnă rău) este în Gottheit (Zeitate), dar nu în Gott (Dumnezeu) Boehme opune la extrem chipul Fiului, ca iubire, chipului Tatălui, ca mânie Nu mai există niciun început întunecat în Fiul - El este tot lumină, iubire, bunătate Dar apoi Tatăl se transformă în Divinitatea teologiei apofatice Motivele gnostice se simt aici Dar răul care îl chinuie atât de mult pe Boehme are o misiune pozitivă pentru el Lumina divină nu poate fi dezvăluită decât prin rezistența altuia, opus, întuneric Aceasta este condiția oricărei actualizări, oricărei geneze Răul nu este doar un principiu negativ, ci și unul pozitiv Și în același timp, răul rămâne rău și trebuie ars, trebuie învins Peste tot în natură există o luptă a principiilor opuse, și nu pacea, nu ordinea veșnică Și această luptă a principiilor opuse are și un sens pozitiv Numai prin ea se dezvăluie lumina cea mai înaltă, bunătatea, iubirea Ființa este o combinație de contrarii, Da și Nu Da este imposibil fără Nu Și toată ființa și Divinul însuși sunt în mișcare de foc Dar aceasta nu înseamnă, așa cum afirmă metafizica idealistă germană de la începutul secolului al XIX-lea, că Dumnezeu este doar o devenire, doar scopul procesului mondial A fi este o victorie asupra neființei Boehme are și iad, dar Boehme, ca Swedenborg, nu suferă în iad Boehme avea deja acel suflet nou care nu putea, ca Toma d'Aquino, să spună că drepţii din rai se bucură de contemplarea chinurilor păcătosului din iad Gândurile lui Boehme despre libertate și rău rămân antinomice Gândurile lui, generate de intuiția de bază a lui Ungrund, nu erau coordonate logic și consecvente Când metafizica idealistă germană a încercat să le armonizeze și să le aducă într-o succesiune logică, nu a depășit tragica antinomie a răului și a libertății în cea mai înaltă conștiință, ci a anulat-o, a tocit în monism senzația originară, ascuțită și arzătoare a răului și a libertății Doctrina lui Boehme despre Ungrund explică din libertate originea răului, căderea lui Lucifer, care a presupus căderea Acest lucru este bine afirmat în cartea lui Koyre Vezi: A Koyre La philosophie de Jacob Bohme Paris, P - lh zpіyu&ov despre Jakob Boehm a întregii creații și, în același timp, Ungrund este adus în Dumnezeu însuși și explică geneza, procesul dinamic din viața divină Aici este posibilă o cădere la monism extrem și dualism extrem, la fel de eronată din punctul de vedere al revelației creștine Gândirea lui Boehme este de vârf și este permanent pusă în pericol din părți opuse, dar intuiția sa de bază este genială, organică și fructuoasă Doctrina Ungrund și a libertății este opusă raționalismului grec, de care s-a infectat scolastica medievală și de care patristica nu a fost eliberată Boehme trebuie recunoscut drept fondatorul filosofiei libertăţii, care este adevărata filozofie creştină Optimismul tragic şi raţionalist al lui Toma d'Aquino este înlocuit de filozofia tragică a libertăţii Libertatea este sursa tragediei Hegel a încercat să dea un caracter optimist însuși principiului contradicției și luptei principiilor opuse El a tradus viața într-un concept și a făcut din conceptul în sine o sursă de dramă și pasiune Hegel, după Toma d'Aquino, a fost a doua izbucnire strălucitoare a raţionalismului Dar în centrul filozofiei lui Hegel se află principiul irațional Divinitatea lui Hegel este inițial o Zeitate inconștientă, ajunge la conștiință doar în filosofia umană, în filosofia lui Hegel însuși Iraționalul trebuie raționalizat, lumina trebuie să se trezească în întuneric Cunoașterea rațională a ființei subiacente iraționale este tema principală și grandioasă a metafizicii germane Filosofia germană este Nordul metafizic Lumea nu este luminată inițial și natural de lumina soarelui, ea este scufundată în întuneric; lumina se obtine prin scufundare in subiect, din adancul spiritului Aceasta este diferența fundamentală dintre gândirea germană și gândirea latină Gândirea germană înțelege rațiunea altfel decât gândirea latină Rațiunea în sensul german stă înaintea întunericului iraționalului și trebuie să aducă lumină în el Rațiunea în înțelegerea latină, înțelegerea antică, luminează inițial lumea ca soarele: rațiunea în om reflectă rațiunea în natura lucrurilor Iar ideea germană vine de la Boehme, din doctrina Ungrund-ului, a libertății, a principiului irațional, înfiptă în adâncurile ființei Cu Boehme începe o nouă eră în istoria gândirii creștine Influența lui este enormă, dar în exterior nu este izbitoare, el acționează Vezi: Charles Secretar La philosophie de la liberte Paris, Nikolai Berdiaev em ca vaccin intern Această influență este clară doar la Baader și Schelling Dar este incontestabil la Ficht, la Hegel, la Schopenhauer Influența lui Boehme este foarte puternică în romantism și în curentele oculte Fără intuițiile geniale ale lui Boehme, raționalismul filosofiei antice și scolastice, precum și raționalismul noii filosofii a Descartes și Spinoza, nu puteau fi depășiți Numai conștiința mitologică a văzut principiul irațional în ființă, în timp ce conștiința filozofică a văzut întotdeauna doar principiul rațional Boehme readuce metafizica la originile conștiinței mitologice a omenirii Dar însăși conștiința mitologică se hrănește din sursele revelației biblice De la Boehme provine dinamismul filozofiei germane și, s-ar putea spune chiar, dinamismul întregului gând al secolului al XIX-lea Boehme a înțeles pentru prima dată viața lumii ca o luptă pasională, ca o mișcare, un proces, o geneză eternă Doar cu o asemenea intuiție a vieții lumii a devenit posibilă apariția lui Faust, Darwin, Marx, Nietzsche, deja atât de divorțați de contemplațiile religioase ale lui Boehme, sunt posibile Doctrina lui Boehme despre Ungrund și libertate face posibilă nu numai explicarea originii răului, deși antinomică, ci explică și crearea noului în viața lumii, dinamica creativă Creativitatea prin însăși natura sa este creativitate din libertatea meonică, din nimic, din Ungrund *a, ea presupune această sursă fără fund în ființă, presupune întunericul să fie iluminat Abaterea lui Boehme a fost că a gândit Ungrund, începutul întunecat în Dumnezeu însuși, în loc să vadă începutul libertății în nimic, în meon, în afara lui Dumnezeu Este necesar să se facă distincția între Neantul Divin și inexistența în afara lui Dumnezeu Dar gândul lui Boehme nu ar trebui luat în mod grosier Boehme nu ar fi de acord că Dumnezeu este sursa răului Acesta era ceea ce îl chinuia Gândul lui rămâne antinomic, nesupus explicațiilor logice Dar voința lui morală este pură, nu otrăvită nici măcar o clipă de răul interior Boehme este un creștin evlavios Richard Kroner, în istoria sa remarcabilă a idealismului german Von Kant bis Hegel (Tubingen: I, ; II, ), indică pe Jakob Boehme, împreună cu Eckharg și Luther, ca sursă a filosofiei germane ~ Vezi lucrarea recent publicată în două volume, extrem de interesantă prin materialul ei: A Viatte Les courses occultes du Romantisme Iluminismul Tkeosophie ( - ) Paris, Peste tot se remarcă marea influență a lui Boehme din schițe despre Jakob Böhmg nin, credincios înflăcărat, curat cu inima Înțelepciunea lui serpentină a fost combinată cu simplitatea inimii, cu credința Acest lucru trebuie amintit întotdeauna când îl judeci pe Boehme Boehme nu era un panteist și un monist, la fel cum nu era un maniheu Carrière spune corect că Boehme nu este nici panteist, nici dualist Ideea lui Boehme despre Ungrund nu a fost doar dezvoltată, ci și distorsionată în filosofia identității germane, care s-a îndepărtat de la originile revelației creștine, de la realismul creștin Prin urmare, metafizica germană tindea spre impersonalism, spre monism, învăța despre Dumnezeu ca despre devenirea în procesul lumii Dar voluntarismul lui Boehme a fost foarte rodnic pentru filozofie, la fel ca doctrina luptei principiilor opuse, luminii și întunericului, a nevoii de rezistență pentru a dezvălui principiile pozitive Metafizica lui Boehme este metafizica creștină muzicală și, prin aceasta, este caracteristică spiritului german Aceasta este diferența sa față de metafizica creștină arhitecturală a lui Toma d'Aquino, caracteristică spiritului latin Metafizicii germani ai secolului al XIX-lea au încercat să exprime tema muzicală într-un sistem de concepte, aceasta este grandiozitatea ideii lor și acesta este motivul defalcării acestor sisteme O renaștere a lui Boehme este acum posibilă Se scriu o serie de cărți noi despre el El poate ajuta la depășirea nu numai a abilităților gândirii grecești și a scolasticii medievale, ci și a acelui idealism germanic, asupra căruia el însuși a avut o influență internă Noi, rușii, ca și Baader, ar trebui să fim mai aproape de Boehme decât alți gânditori ai Occidentului După proprietățile spiritului nostru, suntem chemați să construim o filozofie a tragediei; raționalismul optimist al gândirii europene ne este străin Boehme a iubit libertatea atât de mult încât a văzut adevărata Biserică numai acolo unde există libertate Boehme a influențat curentele mistice rusești de la sfârșitul secolului al XVIII-lea și începutul secolului al XIX-lea, dar le-au asimilat naiv și creativ, fără a le reelabora A fost tradus în limba rusă și chiar a pătruns în păturile populare, în teosofia populară, unde era venerat aproape ca părintele Bisericii Este curios că Herzen, în Letters on the Study of Nature ( ), a vorbit cu entuziasm despre Boehme Influența boehmică ulterioară poate fi găsită la Vladimir Solovyov, dar este acoperită Motiz Philipp Cartiere ( - ) a fost un scriitor și filozof german (hegelian) - Aprox ed Nikolai Berdiaev schematismul naționalist Filosofia Vl Solovyov nu poate fi recunoscut ca fiind filosofia libertății și filozofia tragediei În gândirea rusă de la începutul secolului al XX-lea, scriitorul acestor rânduri este cel mai apropiat de Boehme Păzitorii Ortodoxiei, care au un gust deosebit pentru demascarea ereziilor, se tem de influența lui Boehme, ca ne-ortodox, ca protestant, ca gnostic și teosof Dar toată lumea occidentală nu este ortodoxă, toată gândirea Europei de Vest nu este gândire ortodoxă Și din acest punct de vedere, a fost necesar să se evite orice contact cu gândirea occidentală și să se combată ca o ispită și un rău Acesta este cel mai pur obscurantism și cererea de întoarcere la vechea noastră necugetare Lumea creștină în perioada sa cea mai creativă s-a hrănit cu gândirea păgână antică Boehme, în orice caz, era mai creștin decât Platon, care este foarte venerat printre noi în tradiția patristică, și mai mult decât Kant, care este respectat de mulți teologi ortodocși, de exemplu, mitropolitul Antoninus Boehme este foarte greu de înțeles și de la el se pot trage concluzii foarte variate și opuse Văd semnificația lui Boehme pentru filosofia creștină și teozofia creștină în faptul că a încercat prin contemplația sa să depășească puterea gândirii germane și latine asupra conștiinței creștine, s-a scufundat în misterul primar al vieții, acoperit de gândirea antică Teologia creștină, și nu doar teologia catolică, este atât de îmbinată cu gândirea greacă, cu platonismul, aristotelismul și stoicismul, încât un atac la abilitățile acestei gândiri pare a fi un atac la adresa revelației creștine La urma urmei, profesorii greci ai Bisericii erau studenți ai filozofiei grecești, platoniciști, iar pe gândirea lor se afla pecetea limitărilor raționalismului grec Această gândire nu a reușit să rezolve problema personalității, problema libertății, problema dinamicii creative Boehme nu numai că nu este un aristotelic, dar nici un platonic, iar influența sa este în afara luptei dintre platonismul oriental și aristotelismul occidental Boehme este aproape doar de Heraclit Mitropolit Antonie, în lume Alexei Pavlovich Khrapovitsky ( , provincia Novgorod - , Iugoslavia) - teolog și filozof Episcop al Bisericii Ortodoxe Ruse; din - Mitropolit al Kievului și Galiției; mai târziu, după Războiul Civil < - ), primul președinte al Sinodului Episcopilor Bisericii Ortodoxe Ruse din afara Rusiei - Aprox ed Din povești despre Jakob Boehme Cred că nu numai aristotelismul, ci și platonismul trebuie depășit în filosofia creștină, ca filozofie care este statică și dublează lumea, incapabilă să cuprindă misterele libertății și ale creativității Doctrina lui Boehme despre Sofia, la care mă întorc în studiul următor, nu este platonismul creștin, așa cum sofiologia rusă încearcă să se realizeze, sensul ei este complet diferit Învățătura lui Boehme despre Ungrund și libertate trebuie dezvoltată în direcția distincțiilor dintre Abisul divin și libertatea divină, între Abis și libertatea meonică În ultimul mister inefabil, această distincție este și ea înlăturată, dar în pragul acestui mister, trebuie făcută această distincţie Ztnlp Jtaiiue despre Sophia si ayabiiye eu Boehme deține cea mai remarcabilă și, în esență, prima doctrină din istoria gândirii creștine despre Sofia I s-a dat aici o intuiție complet originală Sofiologia lui Boehme nu poate fi explicată prin influenţe şi împrumuturi Dacă în intuiția lui Ungrund Boehme vede întunericul la baza ființei, atunci în intuiția Sophiei vede lumină Psihologia și psihopatologia modernă descoperă științific Ungrund-ul în sufletul uman și îl numesc "inconștient" Dar ele nu fac o distincție suficientă între subconștient și supraconștient, între abisul inferior și cel superior Omul arhaic este asociat și cu Ungrund Bachofen este deosebit de important în acest sens [ȘI J Bachofen ( - ) - om de știință, etnograf elvețian A devenit celebru pentru scrierile sale despre originea familiei Studiind rămășițele vieții preistorice în rândul popoarelor italice, Bachofen a descoperit urme de dominație maternă, marțiarhie, în miturile sabine și legendele antice romane - Notă ed } Koyre nu poate găsi sursa din care Boehme a preluat învățătura sa despre Sofia Nikolai Beryaev Înțelegerea lui Boehme despre Sophia are latura ei teologică și cosmologică, dar este totuși predominant antropologică Sophia este asociată pentru el cu o imagine pură, virginală, castă și holistică a unei persoane Sophia este puritatea și fecioria, integritatea și castitatea omului, chipul și asemănarea lui Dumnezeu în om Doctrina lui Boehme despre Sofia este inseparabilă de doctrina androginului, adică integritatea originară a omului Sophia este în esență androginie Omul are o natură androgină, bisexuală, masculin-feminină Sophia este inerentă omului, adică Fecioara Căderea în păcat este pierderea Sophiei-Fecioarei, care a zburat în cer Feminitatea a apărut pe pământ, Eva Omul tânjește după Sofia sa, după Fecioară, după integritate și castitate Ființa sexuală este o ființă sfâșiată, care și-a pierdut integritatea În învățătura sa despre androgin, Boehme este pe aceeași linie cu "Sărbătoarea" și Cabala lui Platon "Uite, este ca și cum ai fi amândoi un băiat și o fată împreună, așa cum Adam erau amândoi într-o singură persoană " Particularitatea învățăturii lui Boehme despre Sofia este că este în primul rând o învățătură despre Fecioară și feciorie Înțelepciunea divină în om este fecioria sufletului, Fecioara, pierdută de om în cădere și strălucind în rai "Sufletul era un tânăr frumos care a fost creat; puterea lui Dumnezeu este o Fecioară frumoasă, iar lumina lui Dumnezeu este o mărgăritare frumoasă Coroana cu care Fecioara a vrut să-și împodobească tânărul Adam, care inițial era androgin, în cădere din vina lui, și-a pierdut Fecioara și a dobândit o femeie "Adam prin pofta lui a pierdut Fecioara, iar în pofta lui a primit o femeie, adică o persoană cagastrică (Persoana cagastrische)\ și Despre cele trei principii ale esenței divine, // Die drei Pgіpsirіen gdttlichen Wesens, // Sămmtlicher Werke a lui Bohme, hg v KWSchiebler bd III Leipzig, S "Despre cele trei principii ale esenței divine, și Die drei Prgіpsirіen gott-lichen Wesens, // Sămmtlicher Werke a lui Bohme Bd III Leipzig, S Personalitate kagastrică sau Cagastrische (din kakon astron) Persoană, i e "personalitate stea proastă" - Prim, redactor-traducător Dintr-o recenzie despre Jakob Boehme Fecioara încă îl așteaptă, așa că dacă renaște din nou, îl va primi din nou cu mari onoruri Eva este un copil al acestei lumi și creat pentru această lume "Eva a fost făcută pentru această viață fragilă; ea este soția acestei lumi " Androginia este chipul și asemănarea lui Dumnezeu în om "Totuși, tânărul în om a vrut să o stăpânească pe Fecioara de bună voie, ceea ce nu s-a putut întâmpla, deoarece Fecioara era prin naștere mai nobilă decât tânărul Căci ea a venit din veșnicie, iar tânărul mire a fost zămislit doar pentru ca ea să găsească bucurie și desfătare în Dumnezeu împreună cu el Întrucât tânărul nu a putut să se îndepărteze de ea, s-a retras de la ea în centrul său serpentin; căci chipul acestei lumi, locuind și el în sufletul omului, s-a lipit puternic de tânăr, iar dorința lui de a stăpâni pe Fecioara era din ce în ce mai puternică [Își dorea foarte mult să facă din ea o femeie, ceea ce s-a întâmplat în cele din urmă Totuși, soțiile nu sunt perle, ele sunt create din spiritul acestei lumi! Deși frivolitatea lumii încearcă în zadar mai întâi să păstreze, și apoi în zadar să se elibereze de fecioria naturală, crezând că această feciorie naturală este ca fecioria veșnică; dar numai acest lucru este în esență imposibil, căci Fecioara veșnică este diferită și provine din sferele superioare]" Imaginea originală, pură a omului este imaginea Fecioarei-tinerețe Sofia este semnul său constitutiv ca ființă integrală Fecioara este Înțelepciunea Divină Iată cea mai clară definiție a lui Boehme a Sophiei: "Această înțelepciune a lui Dumnezeu este Fecioara veșnică, nu o soție, ci castitatea și curăția imaculată, și ea stă ca o imagine a Treimii Divine " Despre cele trei principii ale esenței divine, și Die drei Principien gottlichen Wesens, // Sămmtlicher Werke al lui Bohme, Bd III, S Despre cele trei principii ale esenței divine, și Die drei Principien gotrlichen Wesens, // Sămmtlicher Werke a lui Bohme, Bd III, S Despre cele trei principii ale esenței divine, și Die drei Principien gottlichen Wesens, // Sămmtlicher Werke a lui Bohme, Bd III, S - Adăugat între paranteze pătrate este un text din Jacob Boehme, ușor scurtat de Berdyaev Despre viața în treime a omului, Cap V, § Și Boehme, I Despre viața tripartită a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Nikolai Berdiaev În altă parte scrie: "Iar Fecioara Înțelepciunii lui Dumnezeu, pe care Dumnezeu Tatăl o vorbește în Cuvântul Său, este Duhul elementului (Element) curat și se numește Fecioară pentru că este fără prihană și nu naște nimic trupesc, ci este ca un duh arzător într-o persoană " Iată câteva locuri mai relevante: "Acest Cuvânt este chipul Sfintei Treimi și al Fecioarei, ca asemănare necorporală a lui Dumnezeu; în această Fecioară, Duhul Sfânt descoperă marile minuni ale lui Dumnezeu Tatăl, ascunse în pecețile Sale " "Această înțelepciune a lui Dumnezeu, care este o fecioară a frumuseții și chipul Treimii, după chipul ei este asemănarea îngerilor și a oamenilor, și se ridică în centru pe *-aceștia, ca o floare de plantă de la Duhul lui Dumnezeu"? Boehme repetă de multe ori că "Die Weisheit Gottes ist eine ewige Jungfrau" ("Înțelepciunea lui Dumnezeu este Fecioara veșnică") Sophia, Fecioara veșnică, fecioria este elementul ceresc în om Boehme ne învață cu siguranță că Sophia este necreată "Fecioara este veșnică, necreată și nenăscută, ea este Înțelepciunea lui Dumnezeu și chipul Divinului"? Prin urmare, pentru Boehme, omul este mai mult decât o creatură; există în el un element etern, ceresc, divin, un element sofian Sufletul a fost fecioară, omul a fost creat cu un suflet fecioară, cast, adică i se comunică elementul ceresc, divin Sophia-Fecioara trebuie cautata intr-o persoana "Căci Fecioara nu poate fi găsită nicăieri decât în omul însuși; bărbat și am văzut-o pentru prima dată " Despre cele trei principii ale esenței divine, Și Die drei Prind piep gott-lichen Wesens, // Sămmtlicher Werke al lui Bohme bd III Leipzig, S "Despre tripla viață a omului, Ch V, § // Boehme, Ya Despre tripla viață a omului Sankt Petersburg, : P (Ufa, : P ) Despre viața în treime a omului, Cap V, § // Boehme, Ya Despre viața tripartită a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Despre viața în treime a omului, Cap XI, § // Boehme, Ya Despre viața tripartită a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Despre cele trei principii ale esenţei divine, Die drei Principien gott-lichen Wesens, // Sămmtlicher Werke a lui Bohme bd III Leipzig, S eseuri despre Jakob Boehm Aceasta determină caracterul preponderent antropologic al doctrinei Sophiei Apariția bărbatului androgin, a fecioarei masculine și apariția bărbatului sexual pământesc, bărbat și femeie, sunt momente diferite ale procesului antropogonic și cosmogonic, diferite etape ale creării lumii Între aceste momente se află dezastrul Omul pământesc are o preexistență cerească "Chipul era în Dumnezeu Fecioara veșnică a Înțelepciunii Sale - nu o soție și nu un soț, ci amândoi; la fel cum Adam a fost amândoi, înaintea Evei sale, ceea ce înseamnă un om pământesc și, mai mult, un animal; căci nimic nu poate sta în veșnicie care să nu fi fost etern "' Imaginea androgină, sofiană a lui Adam este preexistența cerească a omului Prin urmare, numai el moștenește eternitatea "Adam, înainte de Ajun, a fost o Fecioară imaculată - nici soț, nici soție, dar a posedat ambele tincturi: una în foc, iar alta în duhul blândeții, și el însuși putea naște într-un mod ceresc, fără dizolvare, dacă numai el putea sta în ispită Și un om s-ar naște dintr-un om în același mod ca și Adam, care a devenit în forma sa fecioară om și chipul lui Dumnezeu Căci ceea ce a răsărit din Etern are și un mod etern sau un fel (Artă) de generație: ființa sa trebuie să fie în întregime din Etern, altfel nimic nu va sta în veșnicie Și întrucât nu avem un limbaj pentru o descriere clară a stării unei persoane în moarte și după moarte, deși înțelegem acest lucru, suntem forțați să recurgem la asemănări Omul a adormit în veșnicie și s-a trezit în timp Nu a apărut pentru prima dată în timp, este un copil al eternității Sofia, androginia, virginitatea masculină este semnul eternității în om Pierderea Fecioarei de către om, i e imagine androgină, există o pierdere a paradisului "Adam era și soț și soție și, în același timp, niciunul dintre ei, ci o Fecioară, plină de integritate, de castitate și de curăție, după Chipul lui Dumnezeu; el poseda în sine ambele tincturi de foc și lumină, împreună cu care era dragostea adevărată, ca Centru virgin, ca Dintre trei vieți a omului, J Ch VI, § // Boehme, Ya Despre tripla viață a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Despre viața în treime a omului, Cap XVIII, § Și Boehme, I Despre viața tripartită a omului SPb , : P (Ufa, : P ) Nikolay bgryagv frumos trandafir ceresc; și ca o grădină încântătoare în care s-a iubit pe sine " Chipul lui Dumnezeu este "mănnliche Frâu" , nici femeie, nici bărbat Sufletul căzut exclamă: "Bea-mă cu apa ta vie a fecioriei veșnice!" Fecioria unei persoane nu înseamnă izolarea și izolarea naturii masculine de femeie și a femeii de bărbat, ci, dimpotrivă, unitatea lor Bărbatul fecioară nu este un bărbat sexual, nu este un bărbat rupt, nici jumătate Atât bărbatul cât și femeia sunt sexuali, adică jumătate, creaturi sfâşiate Asceza și detașarea fiecăreia dintre jumătăți, masculin și feminin, nu este încă totalitate și feciorie, nu este încă întoarcerea la om a Fecioarei sale pierdute Aceasta este concluzia din învățătura lui Boehme despre Sofia și androgin Doctrina Sophiei este, în esență, doctrina androginului Aceasta este originalitatea lui Boehme Intuiția mistică a lui Boehme despre androgin poate fi confirmată de știința modernă, care este forțată să recunoască bisexualitatea naturii umane Diferențierea sexuală a naturii masculine și feminine nu este absolută Omul este o ființă cu două sexe, dar cu grade diferite de prezență a principiului masculin și feminin O ființă care ar fi bărbat absolut sau femeie absolută, adică absolut jumătate, nu ar fi bărbat O femeie care nu conține niciun element masculin în sine nu ar fi umană Marele Sacrament, Și Mysterium magnum, Și Bohme, Jakob Sămmtliche Werke Leipzig, Bd V, S Probabil o ușoară neglijență a lui Nikolai Berdyaev când îl citează pe Jacob Boehme În citatul citat mai sus de însuși Berdyaev, Boehme nu vorbește despre "mănnliche Frau", ci despre "mănnliche Jungfrau", adică nu despre "soția masculină (Frau)", ci despre "fecioara masculină (Jungfrau)" - Notă, redactor-traducător Marele Sacrament, // Mysterium magnum, Și Bohme, Jakob Sămmtliche Werke Leipzig, Bd V, S Şcoala lui Freud favorizează această înţelegere a relativităţii diferenţierii sexuale Freud susține că sexul este difuzat în tot corpul uman ІІз etyubov despre Jakob Boehme dar un element cosmic, nu ar exista personalitate în el Un bărbat care nu ar conține niciun element feminin în sine ar fi o ființă abstractă, lipsită de orice bază cosmică și conexiune cu viața cosmică Natura personalității este androgină, este construită printr-o combinație de principii masculine și feminine Dar principiul masculin este predominant antropologic și creativ, în timp ce principiul feminin este predominant cosmic și procreativ Perspectivele intuitive ale lui Boehme pot fi dezvoltate în această direcție Sensul mistic al iubirii constă în căutarea unei imagini androgine, i e integritatea, care este de neatins în cadrul organizării psihofizice închise a unei persoane și implică o cale de ieșire din ea Imaginea androgină a unei persoane nu are o imagine fizică adecvată pe pământ, în condițiile noastre naturale Hermafroditismul este o caricatură dezgustătoare și dureroasă Mitul androginului aparține celor mai profunde și străvechi mituri ale omenirii De asemenea, este justificată de o interpretare mai profundă, ezoterică, a cărții Geneza, deși nu este caracteristică învățăturilor teologice predominante Doctrina androginului poate fi găsită în Cabala Doctrina androginului este temută și negata de acele învățături teologice care, din cauza caracterului lor exoteric, neagă Omul Ceresc, Adam Kadmon, și învață doar despre omul pământesc, natural, empiric, adică recunoaștem doar antropologia Vechiului Testament, construită retrospectiv - din punctul de vedere al păcatului Boehme dezvăluie antropologia cerească, serafică, originea cerească a omului Antropologia lui Boehme este legată de hristologie Hristologia și mariologia sa sunt legate de doctrina Sophiei și a androginului Boehme a învățat cu tărie despre androginia lui Hristos: Bahoven a exprimat idei absolut strălucitoare despre principiile feminin și masculin În raportul dintre bărbat și femeie, el vede simbolismul relației dintre soare și pământ, spirit și carne Vezi excelenta prezentare a lui Bachofen din cartea: Georg Sehmidt Bachoffens Geschichtsphilosophie, În acest sens, articolul lui Vl Solovyov "Sensul iubirii" Nikolai Berdiaev "Nu era nici soț, nici soție, ci o Fecioară curajoasă (eepe mânnliche Jungfrau)") Boehme a învățat că Dumnezeu a devenit pe deplin o persoană numai în Hristos, în al Doilea Ipostas și, prin urmare, Hristos trebuie să fie deja un androgin, o fecioară-tânăr, adică imaginea unei persoane perfecte Nu numai că Hristos Însuși nu a fost bărbat sau femeie în sensul nostru pământesc, dar ne-a eliberat și de puterea bărbatului și a femeii "Hristos pe cruce a eliberat din nou chipul nostru fecioara de soț și soție și cu sângele Său ceresc s-a nuantat în Iubire divină " Hristos a transformat natura rea a lui Adam Urmează aplicația Pavel Böhme învață tot timpul despre Adam și Hristos, despre Vechiul și Noul Adam: "Hristos a devenit Dumnezeu-omul, iar Adam și Avraam în Hristos au devenit Om-co-zeu " Aceasta înseamnă că Dumnezeu s-a făcut om pentru ca omul să poată fi adorat În Boehme se găsesc elemente ale acelei doctrine a bărbăției lui Dumnezeu, care în gândirea rusă a fost dezvoltată în principal de Vl Solovyov Hristos în sinele Său uman a murit în mânia lui Dumnezeu și a înviat în veșnicie în voia lui Dumnezeu Natura umană trebuie să rămână "Înțelegeți că natura umană este păstrată, nu este complet impregnată de Dumnezeu; altfel, din fostul bătrân ar fi apărut o persoană complet străină Nu, omul nou este format, pe de o parte, din natura și proprietatea lui Adam și, pe de altă parte, din Dumnezeu - în natura și proprietatea lui Hristos; deci acum omul este Adam-Hristos, iar Hristos este Hristos-Adam Omul-Dumnezeu şi Dumnezeu-Omul " Aici, desigur, cuvintele "Om-Dumnezeu" și "Dumnezeu-om" au un alt sens decât în Dostoievski Boehme aduce cu îndrăzneală până la capăt învățătura creștină despre Adam și Hristos Marele Sacrament, Și Mysterium magnum, Și Bohme, Jakob Sămmtliche Werke Leipzig, Bd V, S Marele Sacrament, H Mysterium magnum, // Bohme, Jakob Sămmtliche Werke Leipzig, Bd V, S Marele Sacrament, P Mysterium magnum, // Bohme, Jakob Sămmtliche Werke bd V, S Marele Sacrament, // Mysterium magnum, // Bohme, Jakob Sămmtliche Werke bd V, S Uî ztuyob despre Jakob Boehme "Și astfel Adam, cu natura sa, și Hristos în Natura Sa divină au devenit o singură persoană, un singur copac " Este aceasta ceea ce eu numesc hristologia omului? În Hristos omul se înalță la cer, la Sfânta Treime Omul-Adam, prin moartea voinței rele, se transformă în Hristos * Dar aceasta nu înseamnă că, după Boehme, Hristos a fost doar un om îndumnezeit, Hristos este al doilea Ipostas al Sfintei Treimi, dar umanitatea cerească este inerent celui de-al doilea Ipostas În teologia tradițională, doctrina că Hristos a fost al doilea Adam nu a fost niciodată dusă până la sfârșit Caracterul exoteric al teologiei a fost determinat de deprimarea păcătoasă a omului Boehme a încercat să vadă mai departe și mai profund, dar el exprimă ceea ce vede în mod antinomic, contradictoriu și uneori în mod obscur Inițial, el a simțit că o persoană trăiește în trei lumi, în întuneric, în lumină și în lumea exterioară De aici se naște dificultatea contemplării și cunoașterii omului, lumina este distorsionată de întuneric și de lumea exterioară Dar Hristos, potrivit lui Boehme, și-a luat umanitatea nu numai din cer, ci și de pe pământ, altfel ne-ar fi rămas străin și nu ne-ar fi putut elibera Boehme nu era un monofizit El spune despre Hristos: "Deci înțelegeți că acest Înger este mai mult decât un înger ceresc, pentru că El are nu numai ( ) un trup uman ceresc, ci și ( ) un suflet omenesc și ( ) o mireasă veșnică cerească, Fecioara Înțelepciunii și ( ) Sfânta Treime Iar Fecioara Înțelepciunii spune cu adevărat că El este Persoana în Sfânta Treime și adevăratul om din Rai, iar în această lume Împăratul veșnic, Domn al Cerului și al Pământului Marele Sacrament, Și Mysterium magnum, Și Bohme, Jakob Sămmtliche Werke bd V, S Vezi cartea mea The Meaning of Creativity The Experience of Man's Justification J Marele Sacrament, Și Mysterium magnum, Și Bohme, Jakob Sămmtliche Werke Leipzig, Bd V, S Calea către Hristos, - P Sămmtlicher Werke a lui Bohme, Leipzig , Bd ESTE Despre cele trei principii ale esenței divine, și Die drei Principien gott-lichen Wesens, // Sămmtlicher Werke a lui Bohme, Leipzig , Bd III, S Despre cele trei principii ale esenței divine, și Die drei Principien gott-lichen Wesens, // Sămmtlicher Werke a lui Bohme, Leipzig , Bd III, S Nikolai Berdiaev Întruparea lui Hristos duce la faptul că umanitatea lui este prezentă pretutindeni: "Și iată, El S-a făcut om, astfel încât umanitatea Sa este acum oriunde este divinitatea Sa; căci de acum nu veți mai spune că este măcar un loc în Cer și pe pământ care nu ar fi Dumnezeu: acolo unde este Tatăl, acolo este în El și Inima Lui, este și Duhul Sfânt în El Și astfel Inima Sa a devenit Om, iar în omenire, Hristos " Această idee a prezenței omniprezente a lui Hristos și a întrupării Sale în toată viața în gândirea religioasă rusă este foarte apropiată de Buharev Învățătura lui Boehme despre moartea bătrânului Adam și renașterea în Hristos este în total acord cu învățătura creștină tradițională El învață despre a doua naștere și că Hristos trăiește deja în om, așa cum au învățat toți misticii creștini Aceasta este o dezvoltare a gândirii Sf Puzzle El spune adesea că "Hristos trăiește în Adam și Adam trăiește în Hristos" Apropierea dintre Dumnezeu și om, cer și pământ, i se pare lui Boehme a fi însăși esența creștinismului: "Dumnezeu trebuie (muss) să devină om [încarnat], iar omul trebuie să devină Dumnezeu [adorat]', Cerul trebuie să se unească cu Pământul (ein Ding werden), iar Pământul trebuie să se transforme în Rai [devenit Rai] " Aceasta arată în ce măsură este greșită acuzația lui Boehme de tendință la dualismul maniheic Este caracteristic lui Boehme că a căutat întotdeauna mântuirea de rău în inima lui Isus Hristos și a găsit în El puterea de eliberare și transformare a lumii Dar cel mai original lucru din hristologia lui Boehme este legătura sa cu doctrina fecioriei, adică Sofianitatea și mariologia rezultată Intuiția Sophiei și imaginea androgină a omului rămâne intuiția de bază a luminii a lui Boehme, la fel cum intuiția lui Ungrund rămâne intuiția de bază a întunericului Despre cele trei principii ale esenței divine, și Die drei Principien gott-lichen Wesens, // Sămmtlicher Werke a lui Bohme, Leipzig , Bd III, S Alexander Matveevici Buharev ( - ), teolog rus În , după ce Sinodul i-a interzis mulți ani de lucrare "Studiile Apocalipsei", el a depus o petiție pentru a părăsi monahismul Ulterior, a fost privat de dreptul de a sluji în biserică - Notă, editor Despre alegerea grației, și De Electione Gratiae, // Sămmtlicher Werke a lui Bohme, Leipzig , Bd IV, S Ua shuubov despre Jakob Boehme Boehme a simțit profund că însăși esența creștinismului este legată de faptul că Hristos s-a născut din Fecioară și Duhul Sfânt și, prin aceasta, se deosebește profund de protestantismul de mai târziu, care și-a pierdut credința în fecioria Maicii Domnului și chiar de la Luther însuși, care era străin de cultul lui Dumnezeu Mame Când Boehme a auzit prima dată cuvântul "Idee", el a exclamat: "Văd o Fecioară cerească pură" Aceasta a fost intuiția Sophiei Dumnezeu a devenit om în virginitate "Și în această feciorie vie, ca și în matricea cerească adamică, Dumnezeu s-a făcut om " Pentru ca Dumnezeu să intre în lumea noastră, o Fecioară curată a trebuit să apară în descendența lui Adam și a Evei "De vreme ce toți am devenit copiii Evei, a trebuit să se arate o altă Fecioară și să ne nască pe Fiul ei, Care S-a făcut Dumnezeu între noi și Dumnezeu în noi " Sofiologia lui Boehme se concretizează în mariologie După căderea omului, Fecioara Sofia zboară de la el către cer, în timp ce femeia Eva apare pe pământ Fecioara lui Adam se transformă în soția lui Adam și în soție rămâne doar elementul fecioriei Fecioara Sofia se întoarce pe pământ în Maria, în Maica Domnului Maria își primește fecioria imaculată nu de la familia ei, nu de la nașterea ei de la strămoșia ei Eva, ci de la Fecioara Cerească Sophia coboară asupra ei și se întrupează în ea "Deci spunem despre Maria că a înțeles (hat ergriffen) Fecioara sfântă, cerească și veșnică a lui Dumnezeu și a perceput elementul curat și sfânt, împreună cu paradisul, și este cu adevărat Fecioară în această lume, născută din Ioachim și Ana Dar la naștere nu a fost numită Fecioară sfântă, curată, pentru că și-a moștenit trupul complet fără prihană nu de la Ioachim și Ana, părinții ei, ci de la Fecioara cerească, de la care provin sfințenia și curăția ei Marele Sacrament, Și Mysterium magnum, // Bohme, Jakob Sămmtliche Werke Leipzig, Bd V, S Despre cele trei principii ale esenţei divine, Şi Die drei Prgipsiriep gott-lichen Wesens, // Sămmtlicher Werke a lui Bohme, Leipzig, , Bd III, S Marele Sacrament, // Mysterium magnum, // Bohme, Jakob Sămmtliche Werke Leipzig, , Bd V, S Despre cele trei principii ale esenței divine, // Die drei Prgіpsirіen gott-lichen Wesens, // Sămmtlicher Werke a lui Bohme, Bd III Leipzig, S Nikolai Beryaev Și mai departe: "Sufletul Mariei a cuprins-o pe Fecioara cerească, iar Fecioara cerească a îmbrăcat sufletul Mariei cu o haină cerească nouă, curată, din elementul sfânt, de la Fecioara Neprihănită a lui Dumnezeu; la fel cum mila lui Dumnezeu [învăluie sufletul] unei persoane renăscute " Fecioara lui Boehme este în rai: "Fecioara, ca putere divină, rămâne în ceruri " * Există elemente catolice foarte puternice în mitologia lui Boehme Boehme are un adevărat cult al Maicii Domnului, complet străin de lumea protestantă În unele dintre formulările sale, Boehme se apropie foarte mult de dogma Imaculatei Concepții El recunoaște efectul unui act special al harului lui Dumnezeu asupra Fecioarei Maria, ca și cum ar fi retras-o din neamul păcătos al Evei Desigur, formularea lui Boehme nu întrunește cerințele clarității raționale a teologiei catolice, dar în esență este foarte apropiată de cultul catolic al Fecioarei Maria Boehme recunoaște două elemente în Maria - ceresc, din Sophia, din fecioria veșnică și pământesc - din Adam și Eva Elementul ceresc, virginal din ea a câștigat Diferența dintre punctul de vedere al lui Boehme și dogma catolică este că dogma Imaculatei Concepții o privește instrumental pe Fecioara Maria, ca pe un instrument al Providenței lui Dumnezeu pentru mântuire, în timp ce Boehme vede aici lupta elementelor opuse Pogorârea Fecioarei Cerești pe Maria este acțiunea Duhului Sfânt "Fecioara Cerească este oglinda Duhului Sfânt " Imaginea Mariei pentru Boehme este, de asemenea, o imagine androgină, ca orice imagine virgină, integrală Boehme nu avea un cult al feminității eterne, dar exista un cult al virginității eterne Cultul Fecioarei este cultul Sophiei, Înțelepciunea lui Dumnezeu, căci Înțelepciunea lui Dumnezeu este Fecioara veșnică, cerească Natura feminină a Evei nu poate fi venerată și ea nu este ' Despre cele trei principii ale esenței divine, și Die drei Principien gottlichen Wesens, // Sămmtlicher Werke al lui Bohme bd III, S - Despre cele trei principii ale esenței divine, și Die drei Principien gottlichen Wesens, // Sămmtlicher Werke al lui Bohme bd III, S Despre întruparea Cuvântului, sau Despre întruparea lui Iisus Hristos, Și De Incamationi Verbi, oder Von der Menschwerdung Jesu Christi, // Sămmtlicher Werke al lui Bohme bd VI Leipzig, S Ih stubov despre Jakob Boehme înțelept, nu sophianic, dar există un element de sofianism în el, adică virginitate Sofiologia lui Boehme nu este de natură generică, nu are legătură cu sexul generativ Sfântă și mântuitoare pentru lume este doar nașterea Fecioarei și a Sfântului Duh Dar nașterea lui Hristos Fecioara transformă și sfințește natura feminină, eliberează de feminitatea rea "Hristos S-a născut dintr-o Fecioară pentru că a resfințit tinctura feminină și a transformat-o într-o tinctură masculină, în care soțul și soția au devenit din nou Chipul lui Dumnezeu și nu mai erau soț sau soție, ci Fecioară masculină (mănnliche Jungfrau) ca Hristos " Transformarea, îndumnezeirea naturii umane, atât masculină cât și feminină, este întotdeauna o transformare în natură virgină, androgină "Hristos pe cruce a răscumpărat din nou chipul nostru fecioara și cu Sângele Său ceresc nuanțat de iubire divină"? Boehme a fost unul dintre puținii care au înțeles profunzimea metafizică a sexului Ceea ce se spune despre domeniu în tratatele teologice este jalnic și superficial și urmărește doar scopuri morale și pedagogice Întreaga metafizică a lui Boehme, toată învățătura lui despre cădere și mântuire este legată de profunzimea sexului, de pierderea Fecioarei Sofia și de dobândirea ei din nou Sufletul uman trebuie să se unească cu Fecioara sa "Atunci Fecioara va deveni mireasă noastră cu o coroană prețioasă și ne va dărui mărgăritarele ei și o cunună frumoasă și veșmintele ei elegante Și atunci de dragul crinului vom îndura totul și-l vom salva în cea mai puternică furtună; și chiar dacă Antihristul ne va lua nevasta (Frâu), Fecioara va fi tot cu noi; căci acum suntem una cu ea (sind mit ihr vermahlet) Atunci fiecare să-i accepte numai pe ale Lui și atunci voi rămâne cu Mine (Ein jedes nehme nur das Seine, so bleibet mir das Meine)"? Renașterea sufletului este asociată cu o întâlnire cu Fecioara Marele Sacrament, Și Mysterium magnum, / Bohme, Jakob S'ammtliche Werke bd V Leipzig, S Marele Sacrament, H Mysterium magnum, // Bohme, Jakob Sămmtliche Werke bd V, S Despre cele trei principii ale esenţei divine, / Die drei Principien gdttlichen Wesens, // Sămmtlicher Werke a lui Bohme, Bd III Leipzig S - Nikolai Beryaev "Așa că Fecioara imaculată se va întâlni sus și adânc în sufletul tău; și te va aduce la Mirele lui, care are cheia porților Adâncului Și când vei sta în fața Lui, vei primi întreținere din mana din ceruri, care te va satura, te va pătrunde și te va umple cu puterea ei pentru a lupta cu bariera Adâncimii Și vei străpunge acolo, ca zorii dimineții; chiar dacă ești cu totul îmbrățișat și captivat noaptea, razele zorilor de dimineață îți vor arăta totuși venirea Zilei în Paradis, unde Fecioara ta imaculată stă și te așteaptă, înconjurată de o cete veselă și numeroasă de îngeri; ea te va primi foarte binevoitor în sufletul și spiritul tău proaspăt renăscut "' Boehme este remarcabil prin faptul că, deși profunzimea metafizică a sexului este în centrul contemplației sale, învățătura lui despre Sofia se distinge prin puritate și detașare cerească, complet lipsită de turbiditate Podeaua este complet sublimata Și, în același timp, nu are acea lipsă de aripi și uscăciune, care este o consecință a lipsei de sex a gândirii Boehme se străduiește nu pentru lipsa sexuală negativă, care este caracteristică învățăturilor ascetice secate, ci pentru totalitatea virginală pozitivă, de exemplu la transformarea sexului, la transformarea omului ca ființă sexuală, sfâșiată Virginitatea nu este lipsă de sex, ci sex divinizat Integritatea și completitudinea nu sunt asociate cu negația, ci cu transformarea sexului, cu satisfacerea dorinței de integritate a sexului Acesta este sensul mistic al iubirii, pe care Boehme însuși nu l-a dezvăluit suficient Gândurile lui Jacob Boehme despre om sunt asemănătoare tradiției Cabalei Boehme recunoaște existența lui Adam Kadmon, omul ceresc Dar gândirea lui Boehme este profund impregnată de creștinism În Cabala exista o doctrină a Sophiei-Înțelepciunea Hochma-Zephiroth (Sephiroth-Ehochmah) este Înțelepciunea Dar în Cabala, Înțelepciunea - rațiunea teoretică - este elementul masculin Elementul feminin este Binah - motiv practic Învățătura lui Boehme despre Sophia-Fecioara este străină de Cabala și nu este luată din ea Este rodul ei până în profunzimea meditațiilor și contemplațiilor creștine Vechii gnostici aveau și Sophia: Principiul feminin, asuprit în iudaism, a fost luat de ei din Grecia, Despre cele trei principii ale esenței divine, Și Die drei Prüpsirien gottlichen Wesens, // Sămmtlicher Werke a lui Bohme, Bd , S - Cm : Bischoff, E Die Elemente der Kabbalah (Ubersetzungen, Erlâute-rungen und Abhandlungen von Dr Erich Bischoff) Berlin, - Teii The-oretische Kabbalah Ih eshuov despre Jakob Boehme din lumea păgână ' Dar este greu de găsit ceva în comun între Elena Simon Maga și Sophia-Virgo Boehme Cu toate acestea, în Elena se ascunde un simbol profund și o presimțire Mai trebuie spus că gnoza mistică a lui Boehme are un caracter supra-confesional Protestantul luteran Boehme avea elemente catolice puternice în el, precum și elemente asemănătoare Orientului ortodox Teozof în sensul nobil și profund al cuvântului - a absorbit în mod misterios toată înțelepciunea lumii Cu toate acestea, el se agață întotdeauna direct de revelația biblică Mysterium magnum ( ), cea mai mare creație a sa, este ezoterismul biblic, Boehme a fost caracterizat de o idee înaltă despre om și în aceasta văd cea mai mare semnificație a lui El a primit această idee înaltă a omului dintr-o înțelegere profundă a revelației biblico-creștine Din creştinism, el a tras concluzii antropologice care nu se regăsesc la învăţătorii Bisericii El depășește limitările antropologiei și cosmologiei Vechiului Testament Se simte suflarea unui spirit nou, a unei noi ere mondiale Ea aparține epocii Reformei și Renașterii și în același timp depășește granițele lor Privirea lui este îndreptată deodată către adâncurile spiritului, și către viața cosmică, către natură Boehme a avut prima sa influență puternică în Anglia A avut o influență asupra lui George FoxG, fondatorul Quakerismului A fost tradus devreme în engleză A fost citită de Newton și Milton Dar primul reprezentant major al boehmismului care a dezvoltat în continuare ideile boehmiene a fost misticul și teosoful englez din secolul al XVII-lea Portage Și Portage învață despre ochiul lui Ungrund Portage a scris o carte numită Sophia Se exprimă în böhm- Vezi: Hans Leisegang Diagnostic Leipzig, George Fox (George Fox, - ) - schismatic englez, fondator al "Societății Religioase a Prietenilor", cunoscută sub numele de "Quakers" - Aprox ed John Pordage ( - ), N Berdyaev nu dă în mod corect transcrierea în limba rusă a numelui său (John Pordage), a fost un predicator anglican care a fondat Societatea Boehmist la Londra (Mai târziu, când Jane Leade ( - ), discipolă și adeptă a lui Pordage, a început să o conducă, societatea Boehmist a devenit cunoscută sub numele de Societatea Philadelphia ) - Aprox ed John Pordage А Epistolă filozofică despre adevărata piatră a înțelepciunii, Sofia\ Fecioara veșnică grațioasă a Sfintei Înțelepciuni sau Minunatul spiritual Николаи БерЬяев predarea tradiției skoy a teosofiei creștine despre Sofia Iar pentru el Sofia-Înțelepciunea este Fecioara veșnică Doctrina lui Portage despre Sophia nu are prospețimea și originalitatea contemplațiilor lui Boehme, dar este interesantă și merită atenție ca dezvoltare a ideilor lui Boehme Portage spune că Sophia vindecă rănile, potolește setea celor aflați în întuneric Un spirit înțelept se trezește în adâncul abis Aceeași înțelepciune operează în interiorul unei persoane Înțelepciunea Fecioara (Sophia) este o putere reînnoitoare în om Portage subliniază în special că Sophia-Wisdom face totul într-o persoană: "Înțelepciunea este motivatorul meu interior, conducătorul meu, puterea mea, motorul meu, ea pătrunde și îmi produce viața "* Portage Sophia are o energie divină atotcuprinzătoare și acțiunea sa este foarte asemănătoare cu acțiunea Duhului Sfânt El spune că vinul Sophiei este băutura tare a vieții Doctrina lui despre Sofia ar putea fi numită vitalistă "Și Duhul Înțelepciunii Fecioare este Mama sufletului, așa cum duhul veșniciei al Duhului veșnic este Tatăl " Portage distinge foarte clar între spirit și suflet și vede personalitatea eternă a omului în uniunea dintre spirit și suflet Voința pură pentru el este o voință virgină Fecioara va iubi înțelepciunea Inima lui Dumnezeu trăiește în inima omului, iar raiul se găsește în inima omului Dumnezeu trăiește în om și omul trăiește în Dumnezeu Aici este cel mai important loc pentru a o defini pe Sophia Sofia spune despre ea însăși: "Eu sunt înțelepciunea fecioară a Tatălui Meu, care fără Mine nu poate face nimic, așa cum nu pot face nimic fără Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt " Descoperiri și revelații pe care prețioasa înțelepciune le-a dat unui suflet sfânt ( ) - Aprox ed Voi cita Portage dintr-o traducere germană publicată în (scrisă în ): John Pordage Sophia, das ist die Holdseelige ewige Jungfrau der Gottlichen Weisheit, oder wunderbahre geistliche Entdeck- und Of-fenbahrungen so die theure Weisheit einer heiligen Seele gegeben ( ) John Pordage Sofia, S John Pordage Sofia, S John Pordage Sofia, S John Pordage Sofia, S Despre Jakob Boehme "Unul cu Sfânta Treime, ceea ce fac eu este făcut de Tatăl, de Fiul și de Duhul Sfânt, nu fac nimic al meu, dar Sfânta Treime operează în mine " Este clar că Sophia nu a fost creată pentru Portage El insistă mai ales că Sophia este înrădăcinată în Trinitatea Divină Toate imaginile biblice feminine sunt figuri și prototipuri ale Sophiei, până la Fecioara Maria Portage ajunge la identificarea Fecioarei Maria cu Sfânta Treime și în aceasta el merge mai departe decât Boehme: "Eu sunt Înțelepciunea, în esența ei Divinitate pură și una cu Sfânta Treime; iar ceea ce fac eu, Sfânta Treime face în mine " Slujirea înțelepciunii și a reînnoirii se face prin foc Sophia și se comportă ca focul Noul cer și noul pământ nu sunt în afara omului, ci în interiorul lui Dar în Portage este foarte greu să găsești o definiție separată a Sophiei Sofia este și spiritul lui Hristos "Duhul înțelepciunii și spiritul lui Hristos sunt unul și același spirit Duhul înțelepciunii este Duhul lui Hristos, iar spiritul lui Hristos este duhul Înțelepciunii " În același timp, Sophia nu este altceva decât Iubire Prin Sophia, o persoană devine o nouă creatură, iar Sophia creează un nou pământ Sophia conduce o persoană într-o lume nouă Noul pământ este creat prin Sophia pentru omul etern Numai pentru o persoană spirituală va fi cunoscută Sophia pentru Portage este puterea care transformă creatura Doctrina Sophiei capătă un caracter cuprinzător, se extinde mult în comparație cu Boehme și își pierde caracterul mai clar ca, mai presus de toate, doctrina fecioriei umane Sofiologia lui Portage are asemănări cu sofiologia pr Serghii Bulgakov' "Preasfânta Treime nu face nimic și nu creează nimic fără Înțelepciunea veșnică, așa cum Înțelepciunea nu poate face nimic fără Preasfânta veșnică John Pordage Sofia, S John Pordage Sofia, S John Pordage Sofia S John Pordage Sofia, S John Pordage Sofia, S John Pordage Sofia, S John Pordage Sofia, S Nikolay bsryaev Treime Preasfânta Treime acţionează în Înţelepciune şi prin Înţelepciune şi Înţelepciune acţionează în Preasfânta Treime, prin ea şi cu ea " Cu siguranță nu cred că Portage a avut vreo influență directă asupra sofiologiei pr S Bulgakov, pr S Bulgakov și-a primit doctrina despre Sofia din alte surse, dar există o asemănare între ele în ceea ce privește natura cuprinzătoare a înțelegerii Sophiei Portage leagă strâns doctrina Sophiei cu doctrina Sfintei Treimi * Prima influență a lui Boehme a fost în Anglia, în primul rând asupra Portage, Apoi, în Franța - la Saint-Martin, un teozof creștin foarte remarcabil și influent În Germania, însă, Etinger și Franz Baader ar trebui considerați boehmeeni, în special Baader, cel mai mare și mai remarcabil dintre boehmeeni și cel mai ecleziastic în viziunea sa asupra lumii Dar mult mai devreme, Boehme a fost inspirat de marele mistic și poet catolic Angelus Silesius Boehme a influențat, de asemenea, cercurile largi ale ocultului, teosofic și misticomasonic, dar a fost adesea greșit înțeles și vulgarizat John Pordage Sofia, S Vezi: Ad Sincer La philosophie mystique en France a la fin du XVIII sie-cle Saint-Martin et son mailre Martihez Pasqualis Paris, Friedrich Christoph Oetinger ( - ) a fost un filozof și teolog religios german, un pietist luteran -Aproximativ ed Franz von Baader ( - ) - filozof religios german și teolog catolic, principalul expert despre Jacob Boehme la începutul secolului al XIX-lea Din a fost profesor la Universitatea din München - Aprox ed Angelus Silesius ("Îngerul Silezian", - ) - poet german, adeptul lui Jacob Boehme - Aprox ed Vezi cartea deja citată: A Viatte Les courses occultes du Romantisme Iluminismul Theosophie ( - ) Paris, Ua hushov despre Jakob Boehme Jakob hoeme u gyceKue eophioloBic curenti În Rusia, influența lui Boehme poate fi găsită în teosoful nostru pepită Skovoroda), deși Boehme a fost aparent influențat mai puternic de Weigel Boehme era foarte venerat, deși reprezentanții mișcărilor mistice și masonice de la sfârșitul secolului al XVIII-lea și începutul secolului al XIX-lea - Novikov, Schwartz, Lopukhin, Labzin și alții - erau puțin cunoscuți și puțin înțeleși În secolul al XIX-lea, romanticul rus și Schellingian Vladimir Odoevsky a absorbit elemente din teosofia creștină a lui Böhme, mai mult, totuși, din Portage și Saint-Martin decât Böhme însuși * * ' Grigory Skovoroda ( - ) - un filozof rătăcitor, poet, fabulist Primul filozof original rus și ucrainean, fondatorul filozofiei ruse - Aprox ed " Valentin Weigel (Valentin Weigel, - ) - mistic german, adeptul maestrului Eckhart și Tauler Din a studiat și apoi a predat teologia la Universitatea din Wittenberg, predecesorul lui Jacob Boehme - Aprox ed J H Jung-Stilling ( - ); Carl Eckharthausen ( - ) -Cm Cartea: Vasily Bogolyubov N I Novikov și timpul lui Moscova, Vladimir Odoevski ( - ) - scriitor rus, filozof, muzicolog și critic muzical, persoană publică Membru fondator al Societății Geografice Ruse Ultimul reprezentant al familiei Odoevsky - una dintre ramurile mai vechi ale lui Rurikovici Din a fost în serviciul public La apartamentul lui Vl Odoevski, a existat un cerc "Societatea de Filosofie", creat sub influența ideilor schellingiene ale profesorilor de la Universitatea din Moscova M G Pavlov și D M Vellansky, care au predat la internat Printre membrii permanenți ai acestui cerc au fost A Koshelev, D Venevitinov, frații I și V Kireevsky, V Kuchelbecker A S Khomyakov și M P au participat în mod regulat la întâlniri Pogodin Întâlnirile cercului au avut loc în - și s-a încheiat cu lichidarea sa după răscoala decembristă - Aprox ed John Pordage, John Pordage ( - ) - fondator al Societății Boehmiste din Londra, numită mai târziu Societatea Philadelphia - Aprox ed Louis Claude de Saint-Martin ( - ) a fost un mistic francez care și-a semnat lucrările cu pseudonimul "Filosof necunoscut" Învățător spiritual al Martiniștilor Lucrarea principală: "Despre iluzii și adevăr" - Aprox ed Nikolai Berdiaev Odată cu Vladimir Solovyov începe tendința sofiologică în filozofia și teologia religioasă rusă Spiritul lui Jacob Boehme s-a sprijinit pe acest curent? Spiritul lui Boehme a acționat imperceptibil și inconștient, pentru că Boehme este sursa învățăturii despre Sophia Dar în mod conștient Pavel Florensky și pr Sergius Vezi o expunere detaliată și conștiincioasă, deși fără înțelegere dogmatică, a influențelor mistice și teosofice asupra lui Odoevski în cartea: P N Sakulin Din istoria idealismului rusesc Moscova, ~ Vladimir Solovyov ( - ) - gânditor religios rus, mistic, poet, academician de onoare al Academiei Imperiale de Științe la categoria literatură fină ( ) A influențat filozofia religioasă a lui Nikolai Berdyaev, Serghei Bulgakov, Serghei și Evgheni Trubetskoy, Pavel Florensky, Semyon Frank, precum și opera poeților simboliști - Andrei Bely, Vyacheslav Ivanov, Alexander Blok etc - Aprox ed O Pavel Florensky ( , provincia Elizavetpol, acum Azerbaidjan - , împușcat de NKVD lângă Leningrad) - filozof, teolog, preot ortodox rus În vara anului , pr Regimul bolșevic l-a exilat pe Pavel Florensky la Nijni Novgorod, dar în același an, din cauza necazurilor soției lui M Gorki, a fost întors din exil Are posibilitatea de a emigra la Praga, dar decide să rămână în Rusia La începutul anilor , împotriva lui a fost declanșată o campanie în presa sovietică, iar în februarie a fost arestat, iar în iulie , condamnat la ani de închisoare A fost trimis treptat în tabăra din Siberia de Est "Svobodny" (!), unde Florensky a fost repartizat să lucreze în departamentul de cercetare al administrației BAMLAG În februarie , pr Pavel Florensky a fost trimis la Skovorodino la o stație experimentală de permafrost Aici Florensky a efectuat cercetări, care au stat mai târziu la baza cărții angajaților săi N Bykov și P Kapterev: "Permafrost și construcția pe el" ( ) În august , Florensky a fost plasat în secția de izolare a lagărului Svobodny, iar la septembrie , a fost trimis cu o escortă specială la Solovki, la Tabăra cu scop special Solovetsky În noiembrie , a început să lucreze la Solovetsky uzina de tabără a industriei iodului, unde s-a ocupat de problema extragerii iodului și agar-agar din alge marine și a făcut mai mult de zece descoperiri științifice brevetate La noiembrie , de către o "troika" specială a NKVD-ului din Regiunea Leningrad, a fost condamnat la pedeapsa capitală și împușcat A fost înmormântat într-un mormânt comun al celor uciși de NKVD lângă Leningrad Data oficială a morții raportată rudelor - decembrie - este fictive - Aprox ed Din poveștile despre Jakob Boehme Bulgakov respins de Boehme, iar Vl Solovyov nu-i place să se refere la el Dar, în esență, există o diferență între învățăturile lui Jacob Boehme despre Sofia și învățătura rusă despre Sofia, așa cum s-a format în țara noastră Dacă punem sofianismul lui Boehme și sofianismul lui Vl Solovyov, atunci ar trebui acordată o preferință clară lui Boehme Învățătura lui Boehme, indiferent de modul în care o tratați, se distinge printr-o mai mare puritate și detașare Dacă nu se distinge întotdeauna prin claritate logică, atunci se distinge întotdeauna prin claritate etică, nu există turbiditate în ea Întreaga sofiologie a lui Boehme a apărut din viziunea sa asupra purității și virginității cerești, este legată de intuiția luminii divine Divina Sofia nu este tulburată nici măcar un moment de către Afrodita pământească Sofia pământească pentru el este Fecioara Maria Învățătura despre Sophia Böhme este complet și profund creștină, nu există elemente păgâne în ea Din nefericire pentru Vl Solovyov, cu toate marile sale merite în a pune problema, nu se poate spune că învățătura lui despre Sofia a fost complet purificată și îndepărtată A permis o mare turbiditate în stările lui sofiene Poezia lui demonstrează acest lucru La o întâlnire în Egipt, nu a mers cu Sophia - Fecioara Cerească, nu cu Înțelepciunea lui Dumnezeu La Vl Solovyov era un cult al feminității eterne, adică cult spațial În Sophia, trăsăturile sale de farmec feminin l-au sedus Fără îndoială, în frumusețea feminină există o reflectare a lumii divine La St Ioan al Scării există un loc minunat: "Cineva a văzut o frumusețe feminină extraordinară, a glorificat foarte mult pe Creator despre ea și, din această singură viziune, a fost aprins de dragoste pentru Dumnezeu și a vărsat o sursă de lacrimi O priveliște cu adevărat uimitoare! Ceea ce ar putea fi un șanț de distrugere pentru altul, i-a servit în mod supranatural să primească gloria veșnică Dacă o astfel de persoană are întotdeauna un sentiment și o acțiune asemănătoare, atunci este înviat, incoruptibil înainte de învierea generală O Sergiy Bulgakov ( , provincia Orel - , Paris) - filozof rus, teolog, preot ortodox, alungat din Rusia în ("Navă filosofică") - Aprox ed Ioan al Scării (grec 'lwâwqg Tîfc Khitsako^; - sau - ) - teolog și filozof bizantin, stareț al mănăstirii Sinai Este venerat ca sfânt în bisericile ortodoxe și catolice - Aprox ed Vezi: "Cuviosul Părinte Ioan Starețul din Muntele Sinai Scara" Tipografia Sfintei Treimi Serghie Lavra, , p Nikolai Berdiaev Așa a scris un ascet foarte sever Dar necazul este că Vl Imaginea lui Solovyov despre Sofia se dublează și îi apar imagini înșelătoare ale Sofiei Și-a căutat dureros Fecioara în elementul său nocturn, subconștient și adesea a confundat-o cu seducția cosmică Vl Solovyov a fost chinuit de o nouă sete religioasă, astfel încât "în lumina noii zeițe nestingherite, cerul să se îmbine cu abisul apelor" Tot ceea ce este roșie Afrodita lumească, Bucuria caselor, a pădurilor și a mărilor, - Totul va fi combinat de frumusețea nepământeană Mai curată, mai puternică, mai plină de viață și mai plină A fost o sete dreaptă pentru transformarea religioasă a întregii creații, a întregului cosmos în frumusețe În momentele de perspicacitate, el vedea peste tot "doar imaginea frumuseții feminine", iar aceasta era frumusețea cosmosului Cosmosul este natura feminină, iar cosmosul transfigurat este frumusețea Sofia Vl A lui Solovyov este complet și exclusiv cosmic; nu a fost o contemplare a Înțelepciunii Divine și, ca în Boehme și Portage, nu are nicio legătură directă cu Sfânta Treime "Imaginea frumuseții feminine" în spațiu poate apărea nu numai din abisul superior, ci și din abisul inferior și poate fi o înșelăciune, o seducție falsă, se poate dovedi a fi Sophia, smulsă din Logos și neacceptată Logosul, adică feminitatea nu este înțeleaptă Întâlnirea tragică a lui Vl Soloviev cu Anna Schmidt, un talentat strălucit și mistic, mărturisește marea defavorizare a stărilor și căutărilor sofiene ale lui Soloviev, farmecele și frumusețea, el căuta trăsăturile Afroditei pământești În plus, ca un romantic Vl Solovyov i-a fost frică de realizare și a fost incapabil de asta Cultul Sofiei la Vl Solovyov a fost destul de romantic, nu a existat Vl Solovyov Das Ewig-Weibliche (Etern feminin) sau "Un cuvânt de îndemn pentru diavoli"), Vezi cartea: "Din manuscrisele lui A N Schmidt Cu scrisori către V S Solovyov ( ), una dintre cele mai remarcabile cărți mistice în limba rusă, dar aproape de nebunie [În Schmidt i-a scris lui Vl Solovyov o scrisoare pe pagini, în care și-a conturat învățătura, pe care a considerat-o o revelație divină - Aprox ed ] Іізшюшов despre Jakob Boehme realism religios Conștiința însăși a Annei Schmidt ca Sophia, Biserica și Mireasa lui Vl Solovyov a fost determinat de dualitatea și obscuritatea stărilor și căutărilor sofiene ale lui Solovyov Cea mai mare detașare și înălțime a Vl Solovyov realizează acest lucru în remarcabilul său articol "Sensul iubirii" Vl Solovyov a influențat foarte mult poezia rusă de la începutul secolului al XX-lea, dându-i tema sofiană Vedem acest lucru în Alexander Blok, Andrei Bely și parțial în Vyacheslav Ivanov cel mai grozav- Sensul iubirii este o serie de cinci articole de Vladimir Solovyov, publicate în reviste în / - Aprox ed " Alexander Blok ( , Sankt Petersburg - , Petrograd) este un poet simbolist rus, unul dintre primii cântăreți ai revoluției din Rusia, care l-a comparat simbolic pe Lenin cu Hristos, într-un poem estetic destul de slab și lipsit de gust " Cei Doisprezece" (ianuarie ), mai târziu, ca toți simboliștii de la începutul secolului al XX-lea, au uimit foarte mult de esența sângeroasă a bolșevismului Cu toate acestea, la martie , poezia "Cei doisprezece" a fost publicată în ziarul socialist-revoluționar Znamya Truda, iar în mai a fost publicată pentru prima dată ca o carte separată Iată ce a scris o jumătate de secol mai târziu, deja în exil, despre starea de spirit interioară a lui Blok din acea perioadă, contemporanul și colegul său, simpatizând de asemenea cu bolșevici și socialiști-revoluționari la început, artistul Y Annenkov (primul ilustrator al poemul "Cei doisprezece"): , a fost surprins de latura elementară a revoluției "Focul mondial" i se părea un scop, nu o scenă Focul mondial nu era nici măcar un simbol al distrugerii pentru Blok: era "orchestra mondială a sufletului oamenilor" Linșajul stradal i se părea mai justificat decât un proces "Uraganul este tovarășul constant al revoluțiilor " Și din nou, și întotdeauna - Muzică, Muzică cu majusculă "Cei care sunt plini de muzică vor auzi suspinul sufletului universal, dacă nu astăzi, atunci mâine", Blok a spus încă în În , lui Blok i s-a părut că a auzit-o În , repetând că "spiritul este muzică", Blok a spus că "revoluția este o muzică pe care cei care au urechi trebuie să o audă" și a asigurat intelectualitatea rusă: "Cu tot trupul, cu toată inima, cu toată conștiința , ascultă revoluția " Această frază avea aceeași vârstă cu poezia "Cei doisprezece" (Yu Annenkov, "Amintiri din Blok") Blok însuși a spus că a început să scrie "Cei doisprezece" de la mijloc, cu cuvintele: "Voi tăia, tăiați cu un cuțit!", Apoi a trecut la început și a scris aproape toate primele opt cântece ale poeziei cu un singur spirit În caietele din acest timp, Blok scrie: "Domnișoara din spatele zidului cântă Nenorocitul cântă împreună cu ea Aceasta este o umbră slabă, ultimul ecou al jubilarii burgheziei "Locuitorii casei continuă să suieră, lași și să șoptească zvonuri " - Deci burghezia va fi măcelărită! " În ianuarie , m-am predat elementelor pentru ultima oară", scrie însuși Blok în aprilie , "nu mai puțin orbește decât în ianuarie sau martie De aceea nu am renunțat Nikolai Mă pocăiesc de ceea ce am scris atunci, că a fost scris în armonie cu elementele De exemplu, în timpul și după sfârșitul lui The Twelve, timp de câteva zile am simțit fizic, cu urechile, un zgomot mare în jur - un continuu zgomot (probabil zgomotul de la prăbușirea lumii vechi) Prin urmare, cei care văd versuri politice în cei Doisprezece sunt fie foarte orbi la artă, fie stau până la urechi în noroiul politic, fie sunt stăpâniți de o mare răutate - fie că sunt dușmani sau prieteni ai poemului meu " -Alexander Blok "Articole ulterioare" Cu toate acestea, un an mai târziu, în delirul său pe moarte, Blok a cerut soției sale o promisiune de a arde și de a distruge fiecare exemplar al poemului "Cei doisprezece" Andrei Bely ( , Moscova - , Moscova) este un poet simbolist rus, una dintre figurile de frunte ale simbolismului rus de la începutul secolului al XX-lea În toamna anului , în jurul lui Andrei Bely s-a organizat cercul literar "Argonauții", "În cercul nostru nu exista o viziune comună, ștampilată, nu existau dogme: de acum și până acum s-au unit în căutări, și nu în realizări, și, prin urmare, mulți dintre noi s-au dovedit a fi în criza lui de ieri și în criza unei viziuni asupra lumii care părea depășită: l-am primit în încercarea de a da naștere la noi gânduri și noi atitudini ", a amintit însuși poetul În , A Bely l-a cunoscut pe A Blok La una dintre întâlnirile cercului s-a propus publicarea unei colecții literare și filosofice numită "Conștiința liberă", iar în au fost publicate două cărți din această culegere După lovitura bolșevică din , A Bely a predat cursuri de teoria poeziei și prozei la "Proletkult" din Moscova (adică una dintre casele "culturii proletare") printre tinerii scriitori proletari La începutul lui septembrie , după doi ani de așteptare a unei vize de la bolșevici, Bely a fost totuși eliberat în străinătate Nefiind adăpost acolo în viața personală și, probabil, sperând într-o renaștere rapidă a regimului, în octombrie - la un an după "Barca cu aburi filozofică"! - Bely s-a întors la Moscova, unde a murit în Vyacheslav Ivanov ( , Moscova - , Roma) - poet simbolist rus, traducător, dramaturg, critic literar, unul dintre inspiratorii ideologici ai Epocii de Argint În / , după ce Ivanov a susținut teoria "anarhismului mistic", poetul a rupt de simboliștii mai vechi La întoarcerea din Franța și Italia ( / ), Ivanov s-a stabilit la Moscova, unde s-a apropiat de criticul literar M Gershenzon, de filozoful Serghei Bulgakov, de teologul pr Pavel Florensky, cu compozitorul A Scriabin Nu a acceptat revoluția bolșevică din , publicând colecția de poezie "Poezii din vremea necazurilor" (decembrie, - februarie ) În / a părăsit Baku, unde a fost profesor la universitatea locală În și-a susținut disertația despre cultul lui Dionysos În cele din urmă, în , pleacă definitiv în Italia, unde începe să-și publice operele poetice (Sonete romane, etc ) în revista Sovremennye Zapiski Separat a publicat poezia "Omul" (Paris, ) În , în Catedrala Sf Petru, a făcut un act de Ih eseuri despre Jakob Boehme unuia dintre poeţii noştri ai începutului de secol, A Blok, i s-a transmis toată turbiditatea sentimentelor sofiene ale lui Soloviev Vl Solovyov a crezut în Hristos și a rămas credincios creștinismului Dar poeții ruși-sofieni au crezut în cea mai mare parte în Sofia, necrezând în Hristos Această Sofia nu mai este înțeleaptă și străină de Logos "Frumoasa Doamnă" de A Blok este această Sophia de nerecunoscut Întotdeauna seduce și înșală mereu, imaginea ei se dublează Suntem deja la o distanță foarte mare de Boehme Nu consider că este potrivit să supun poezia rusă de la începutul secolului al XX-lea unui proces teologic Acest lucru nu ar trebui făcut niciodată Am trăit o minunată renaștere poetică la începutul secolului Dar sentimentele sofiene întunecate și deformate au pătruns în poezia noastră Poeții au dreptul să cânte despre Frumoasa Doamnă și pot face mărturisiri că "Das Ewig-Weibliche zieht uns hinan" Dar acesta este un plan complet diferit și o zonă diferită de învățătura religios-filosofică, teosofică și teologică despre Sofia-Înțelepciunea lui Dumnezeu Sofianismul teologic rus, desigur, este foarte diferit de sofianismul poetic pr Serghei Bulgakov în ultimele sale cărți Se îndepărtează foarte mult de sofianismul lui Vl Solovyov și sofianismul lui Jacob Boehme îi este străin * O Sergius Bulgakov vrea să fie teolog, nu teosof Aceasta este dificultatea poziției sale Dar se pot face reproșuri cu totul diferite sofologiei sale decât cele făcute de detractorii vulgari și ignoranți ai "ereziei" sofiene unitate cu Biserica Catolică (după "formula" lui Vl Solovyov) În / gt a predat cursuri de literatură rusă la Universitatea din Pavia În / la Institutul Pontifical Oriental din Roma și la Colegiul Pontifical Russicum, predă slavona bisericească și predă prelegeri despre literatura rusă În / a participat la lucrările Comisiei liturgice a Congregației pentru Bisericile Orientale a Vaticanului, a întocmit introducerea și notele la Faptele și Epistolele Apostolilor, precum și la Apocalipsa Sf Ioan, în / - introducere și note la psaltire Abia postum, în , la Oxford (Marea Britanie), a fost publicată o colecție de poezii de Vyacheslav Ivanov "Evening Light" - Aprox ed o Sergius Bulgakov, în cartea sa The Never-Evening Light (Moscova, ), oferă o interpretare complet greșită a învățăturilor lui Jacob Boehme În special, doctrina lui Boehme despre Sophia și este foarte nedreaptă față de el Boehme cade victima luptei împotriva tendințelor moderne, împotriva influențelor imanentismului și spiritismului german Nikolai Berdiaev Tendința rusă Sophian poate slăbi conștiința libertății spiritului uman și a vocației sale creatoare în lume O persoană este învăluită în energie divină-cosmică sofianică, iar venerația pasivă poate deveni destinul său Elementul cosmic, ca feminin, începe să prevaleze asupra elementului antropologic, ca masculin Și aceasta împiedică întărirea conștiinței individului, activitatea personală și responsabilitatea Despre doctrina lui Boehme despre Sophia, predominant antropologică, care pune în centru integritatea virginală a omului, nu se poate spune că a dus la asemenea rezultate Am văzut că Boehme nu avea deloc părtiniri moniste sau panteiste El nu predă omul puterii forțelor cosmice, așa cum fac teosofii Viziunea lui Boehme asupra lumii este personalistă Boehme însuși nu a tras toate concluziile antropologice din învățătura sa Dar oferă bazele antropologiei creștine Boehme a avut o oarecare confuzie în contemplațiile sale, o complexitate teribilă a învățăturilor și terminologiei lor astrologice și alchimice Dar avea și o viziune clară asupra adevărului El a văzut clar întunericul, răul, lupta, contradicțiile ființei și a văzut înțelepciunea divină, puritatea fecioarei, lumina Era un om îmbătat de Dumnezeu și de înțelepciunea divină Întreaga sa ființă este îndreptată către inima lui Isus Hristos, iar teosofia sa este saturată de hristologie Gândirea creștină occidentală a neutralizat și secularizat cosmosul Toma de Aquino și Luther au făcut același lucru Cosmosul divin, purtând sigiliul lui Dumnezeu Creatorul și saturat cu energii divine, era pe moarte în conștiința Occidentului creștin A fost înlocuită de natura neutră, obiect al științei și tehnologiei naturii științifice Conform teosofiei și cosmosofiei creștine a lui Boehme, spiritul este revelat în natură, Dumnezeu este revelat în cosmos; întreaga lume a vieţii este înţeleasă ca un simbol al Divinului În centru pentru Boehme nu este justificarea, ca pentru Luther, ca pentru teologia catolică, ci transfigurarea făpturii Tema Sophiei este tema posibilității unei astfel de transformări Boehme nu era un panteist, dar a negat abisul transcendent dintre Dumnezeu și creație, Dumnezeu și lume El nu credea că procesul lumii este complet extra-divin și nu are nimic de-a face cu viața interioară a Treimii Divine Semnificația întregii învățături despre Sofia constă în faptul că el introduce un al treilea principiu, mijlocitor între Creator și creatură, un principiu de legătură Cu aceleași categorii ale lui Dumnezeu Creatorul și creatura lumii, este imposibil să depășim dualismul și transcendența fără speranță Iztuyov despre Jakob Boehme abisul dentar Dar creștinismul se bazează pe transcendență-imanență și, în egală măsură, nu permite nici identitatea dintre Dumnezeu și lume, nici abisul dintre ei Creația lui Dumnezeu poartă pecetea lui Dumnezeu Creatorul, pecetea Înțelepciunii lui Dumnezeu, sophia trece în ea Altfel, nu ar exista pace în viață, în spațiu și în om - nici frumusețe, nici sens, nici armonie Sophia este frumusețea creaturii, Sophia a omului este puritatea, integritatea, castitatea, fecioria lui Această puritate, integritate, castitate, virginitate este în toată creația ca o oportunitate pentru transformarea ei Fecioara Sofia a zburat spre cer, dar imaginea ei se reflectă pe pământ și atrage pământul la sine Transformarea pământului este posibilă doar prin sophia Respingerea completă a oricărei sofiologii duce la un teism dualist mort și, în cele din urmă, la deism Dumnezeu părăsește în sfârșit lumea Marea semnificație a lui Jakob Boehme și a teozofiei creștine a Occidentului constă în faptul că s-au răzvrătit împotriva îndumnezeirii și neutralizării lumii create, a cosmosului Și, în același timp, Boehme nu este caracterizat de un optimism cosmic neînfricat Nu numai Înțelepciunea Divină operează în lume, ci și libertatea întunecată, irațională Am spus deja în primul meu studiu că influența lui Boehme asupra filozofiei germane a fost enormă Dar, în afară de Franz Baader, trebuie spus că filosofia germană a dezvoltat doctrina Sophiei mai puțin decât toate Chiar și în Fichte se poate găsi influența secretă a lui Boehme, dar spiritul forțat masculin al lui Fichte se opune direct spiritului sofian, el este cel mai antisofian dintre filosofi, odată cu el cosmosul s-a transformat în material care rezistă activității eului Filosofia lui Hegel este, de asemenea, anti-sophiană, și cu atât mai mult a lui Schopenhauer În filosofia idealistă germană, intuiția lui Boehme despre voința întunecată, irațională și despre lupta principiilor opuse în ființă a avut cel mai mare succes Doctrina Sofia a devenit proprietatea nu atât a filozofiei, cât a teosofiei Filosofia în sensul ei literal este dragoste pentru Sophia, dar ea uită cu ușurință această natură a ei vrea Husserl Edmund Husserl, Edmund Husserl ( - ) - filozof german, fondator al școlii de fenomenologie moderne Husserl și-a început educația cu matematică Profesorii săi au fost K Weierstrass și L Kronecker "Întoarcerea" fenomenologică începe cu publicarea cărții lui Husserl "Investigații logice" ( - ) Unul dintre primii profesori ai lui Martin Heidegger ( - ) După , datorită evreilor sale Nikolai Berdiaev interzice filozofiei să iubească înțelepciunea Iar doctrina Sophiei este înțelepciunea lui Dumnezeu (teozofia), și nu "înțelepciunea dragostei" (filosofie) De asemenea, teologii școlii nu au dezvoltat învățăturile despre Sofia Este aproape imposibil să-l găsești printre dascălii Bisericii La St Atanasie cel Mare* și alții Sophia este identificată cu Logosul, iar învățătura despre Sofia este datată cu cel de-al doilea ipostas Acest lucru se explică prin faptul că în conștiința teologică tradițională, patristică orientală și scolastică occidentală, problemele cosmologiei religioase și antropologiei religioase nu au fost încă nu numai clar rezolvate, ci și puse clar Întreaga "cosmologie" și "antropologie" teologiei tradiționale a fost limitată la problema soteriologică și a fost legată exclusiv de doctrina păcatului și a mântuirii Taina creației lui Dumnezeu, misterul creator al unei creaturi care nu numai că scapă de păcat, ci poartă și pecetea Creatorului și este pătrunsă de energii divine, a rămas deocamdată închisă Doar câțiva mistici creștini și teosofi autentici, gnostici, timpuri anticipative au atins acest mister Cel mai mare dintre ei a fost Jakob Boehme Dar gândirea timpurilor moderne a naturalizat intuițiile lui Boehme despre misterul creației lumii, misterul creației, și nu conținea ceea ce i-a fost revelat lui Boehme Gândirea religioasă rusă de la sfârșitul secolului al XIX-lea și începutul secolului al XX-lea ea a pus foarte ascuțit problemele cosmologiei religioase și antropologiei religioase, problemele relației creștinismului cu lumea creată Aceasta este semnificația sa mare și totuși nerecunoscută Această problemă, care nu are încă nicio soluție universal obligatorie, a luat diferite forme Fie a devenit o oportunitate pentru o nouă revelație a Duhului Sfânt și o nouă epocă mondială în creștinism, fie a escaladat într-o problemă despre om și vocația sa creatoare, despre existența umanității eterne în sânul Sfintei Treimi, apoi ca o problemă a Sophiei și a naturii sofianice a creaturii Problemă de origine, Husserl a fost scos din activitatea sa universitară ca profesor Heidegger în primăvara anului a fost ales rector al universității și s-a alăturat curând NSDAP; întrebarea relației lor în această perioadă provoacă multe controverse - Aprox ed Atanasie cel Mare (c - ) - unul dintre părinții bisericii grecești, care aparținea școlii alexandrine de patristică Arhiepiscopul Alexandriei, secretar și mai târziu succesor al episcopului Alexandru Cunoscut ca unul dintre cei mai energici oponenți ai arianismului, până în a rămas singurul episcop ortodox non-arian din jumătatea de est a Imperiului Roman - Aprox ed al-lea Stubov despre Jakob Boehme Acest principiu s-a concretizat vital în noua înțelegere a relației creștinismului cu cultură și societate Aici sunt mai multe curente S-au luptat între ei, dar toți au fost chinuiți de aceeași temă Dintre gânditorii secolului [XIX] trecut, problemele secolului XX au fost anticipate și influențate de Bukharev , Dostoievski, Vl, Solovyov, V, Rozanov, N Fedorov "o nouă conștiință religioasă", expresie vulgarizată, vulgarizată și calomniat, dar în esență păstrându-și sensul și adevărul Problema noii conștiințe religioase nu poate fi stinsă și distrusă de nicio reacție temporară a conservatorismului teologic și eclesiastico-social; viitorul creștinismului este legat de ea Părintele Pavel Florensky, care vorbește uneori cu ostilitate și dispreț despre "noua conștiință religioasă", este el însuși unul dintre reprezentanții acesteia Tot ceea ce spune despre posibilitatea unei noi revărsări și revelații a Duhului Sfânt și despre natura sofianică a făpturii în cartea sa "The Stoll and the Stablishment of Truth"* înseamnă a pune aceleași teme ale "noului religios" conștiință", care este supusă purificării și aprofundării, dar nu abolirii Jakob Boehme, față de care teologii ruși din direcția sofiană sunt mai degrabă negativi, a fost unul dintre acei genii care au prevenit formularea problemei misterului Creației lui Dumnezeu Teologia școlară a tuturor confesiunilor este complet neputincioasă să obiecteze la această problemă și să stingă entuziasmul asociat cu ea Trebuie să ne hrănim spiritual cu marii clarvăzători ai trecutului, eliberându-le doar contemplația de o oarecare confuzie și vag, armonindu-i cu adevărul de bază al Bisericii lui Hristos, Arhimandritul Teodor (Bukharev, Alexander Matveevici) ( - ) - teolog și filozof rus - Aprox ed fr Pavel Florensky Stâlpul și temelia adevărului Moscova, - Aprox ed Să ne amintim că acest articol a fost scris în și Berdyaev nu-și putea imagina încă represaliile brutale pe care pr Pavel Florensky va fi pregătit de autoritățile sovietice - mai întâi sub forma unui lagăr pe Solovki în , iar apoi execuție în temnițele NKVD în , lângă Leningrad - Aprox ed Nikolai Berdiaev Izvoarele viziunilor și contemplațiilor lui Jacob Boehme rămân pentru noi misterioase, ca toți Originalii Boehme avea o dialectică filozofică, dar sursele cunoștințelor sale nu sunt dialectice, ci pur intuitive și clarvăzătoare Dezvoltarea sofologiei în direcția lui Boehme nu trebuie să sporească suspiciunile împotriva acestei direcții a înțelepciunii divine, ci, dimpotrivă, să reducă și să înlăture aceste suspiciuni În afară de suspiciunile asociate ignoranței și obscurantismului, cu ura față de orice gândire creatoare în teologie și filozofie religioasă, atunci va rămâne suspiciunea de insuficientă puritate a doctrinei Sofia, de amestecarea cerescului cu cel pământesc, a Fecioarei Maria cu Afrodita Acest lucru este cel mai puțin potrivit în raport cu doctrina lui Boehme despre Sofia Sophia pentru Boehme este puritate, virginitate, castitate În învățătura lui Boehme există începuturile unei noi antropologii creștine, există o depășire a sclaviei și asupririi omului de către conștiința Vechiului Testament, există o experiență îndrăzneață a dezvăluirii misterului creației în lumina lui Hristos Boehme nu este un teolog, este un teosof în cel mai bun sens al cuvântului, iar contemplațiile sale nu sunt ușor de tradus în limbajul teologic tradițional Boehme a fost cel mai puțin un "eretic" în starea inimii, în orientarea sa spirituală, iar soluția finală a acestei întrebări nu aparține învățăturilor teologice școlare Boehme nu este complet lipsit de naturalism Pe învățăturile lui Boehme se află, desigur, pecetea unei anumite limitări a epocii sale, a Reformei și a Renașterii, a religiei sale, a poporului său - gândea ca un german tipic Dar el, mai mult decât alții, a scăpat din ghearele acestei limitări Noi, ortodocșii și rușii secolului al XX-lea, gândim mult diferit față de strălucitul meșter german de la sfârșitul secolului al XVI-lea și începutul secolului al XV-lea Dar putem simți în el un frate în spirit, gândul lui este în consonanță cu al nostru, ne putem uni cu el dincolo de toate diviziunile religioase și naționale, toate diviziunile de timp și de loc, așa cum ar trebui să ne unim cu orice măreție și înălțime spirituală autentică , deși manifestat în lume ne este străin Yeori &eael Proclamarea unei noi filozofii ♦ rezumat de Krno Fischer * Spiritul noii filozofii a fost proclamat, potrivit lui Hegel, de două persoane care, ca caracter și poziție în viață, în modurile minții și gândirii, erau cel mai extrem opus: Francis Bacon din Londra ( - ), cel marele cancelar și lord Sigiliul Privat al Angliei, baronul Weru-lamsky, conte de Sf Albansky și Jacob Boehme din Altzeidenberg în Oberlausitz ( - ), cizmar din Görlitz Pentru a reconcilia opoziția medievală dintre religie și natură, așa cum o cerea noua filozofie, este în primul rând necesar ca natura și religia să se apropie de conștiința umană, să fie îmbrățișate și pătrunse de ea, transformate în cunoaștere și experiență Prin "natura" aici nu trebuie să se înțeleagă decât lumea senzorială umană, exterioară și internă, și prin "religie" - religia creștină, ideea unei Zeități triune, care îmbrățișează spiritul și lumea, adică "panteismul" a Treimii" Eu farul francez Urmând tradiția, Hegel, fără o examinare mai atentă a împrejurărilor și a motivelor, condamnă aspru slăbiciunile caracterului lui Bacon, manifestate în extrema sa ingratitudine și trădarea față de Essex, în necinste și corupție în înalta funcție publică dobândită de acesta cu ajutorul lui Buckingham sub Iacob I I s-au acordat rușinos pedepse grele, dar în curând a fost iertat de rege și a trăit ultimii cinci ani ( - ) doar pentru știință El este remarcabil prin faptul că a introdus în filosofie metoda experimentală, metoda cunoașterii științifice bazată pe experiență ca singura sursă adevărată de cercetare; numai prin aceasta a avut o mare influență asupra vârstei sale "Fără dezvoltarea științelor experimentale, filosofia nu ar fi putut merge mai departe decât în antichitate" Cele două lucrări principale ale sale sunt De augmentis scientiarum (Despre îmbunătățirea științelor) și Novum organon (Noul Organon) Prima lucrare este o enciclopedie sistematică a științelor, iar a doua este o nouă doctrină a metodei Potrivit celor trei abilități subiective, memorie, fantezie și rațiune, ideea de lume sau reflectarea spirituală a lumii se împarte în istorie, poezie (artă) Proclamarea unei noi filozofii stvo) şi filozofie O împărțire detaliată, care ajunge la detalii, dezvăluie peste tot omisiuni, lacune în domeniul științei, în urma cărora se deschide o multitudine nemărginită de sarcini și științe viitoare Noul organon respinge vechea metodă a anticipărilor, adică presupunerile nefondate și false, și necesită metoda inducției adevărate El respinge silogistica aristotelică și o înlocuiește cu inferența prin inducție și analogie; cauzele finale (scopurile) sunt transferate în domeniul metafizicii, fizica sau filosofia naturii se ocupă doar de cauze efective, necesare, formale Studiile naturii sunt îndreptate pe două căi: constau în luarea în considerare a cauzelor și producerea de efecte: prima cale este știința, iar a doua este invenția Jacob Boehme Boehme este numit filozoful teuton (philosophus teutonicus) pentru că a fost primul care a filosofat în limba sa și din adâncul spiritului său Pe când era băiat țăran, păștea vitele, iar apoi, învățând încălțămintea, a avut viziuni și în timpul rătăcirii sale a experimentat stări de iluminare care îl nemulțumeau pe stăpânul său, căruia îi era neplăcut să aibă în preajmă un astfel de profet casnic Era deja un maestru în Görlitz când, în , privind un vas de cositor curățat care reflecta lumina strălucitoare a soarelui, "această strălucire atrăgătoare și veselă" i-a captat atenția într-o asemenea măsură și l-a adus într-un asemenea extaz, încât sufletul său, capabil de iluminare și care avea nevoie de el, secretul vieții divine a fost dezvăluit în această reflecție Prima lucrare a lui Boehme, conform căreia Hegel își înfățișează în principal învățătura, se numește "Aurora sau Zori în Ascens" ( ) Clerul și autoritățile locale l-au persecutat și jenat pentru această lucrare, dar, în ciuda acestui fapt, el a scris o serie de alte lucrări ( - ), care i-au câștigat susținători, mai ales în Olanda și Anglia Hegel acordă o atenție deosebită celor care se ocupă de chestiuni teosofice Boehme cunoștea foarte bine Biblia, se ținea de modul luteran de gândire și o păstra; nici nu a fost Stopa Yeael cât de familiar cu scrierile lui Paracelsus Una dintre cuvintele lui Isus Hristos a fost mereu pe buzele lui și i-a călăuzit viața: "Tatăl Ceresc va da Duhul Sfânt celor ce Îl cer" (Evr din Luca XI ) De aici se vede deja starea sa evlavioasă, pe care Hegel o consideră o trăsătură caracteristică vieții și scrierilor sale El se raportează la Dumnezeu în mod naiv și poetic, ca o persoană care trăiește cu Dumnezeu și în Dumnezeu "Böhme este asemănător în această privință cu Hans Sachs, care l-a reprezentat pe Domnul Dumnezeu, pe Hristos și pe Duhul Sfânt ca pe un fel de filisteni, ca îngerii și patriarhii, și nu ia tratat ca pe trecut, istoric " "Spiritul și ideile lui Boehme sunt mari și profunde, dar dezvoltarea ideilor se caracterizează printr-un caracter grosolan și barbar, care se explică prin lipsa lui de educație" "În general, Boehme, deoarece Dumnezeu este totul pentru el, a luptat pentru asta a înțelege principiul negativ, răul, diavolul în Dumnezeu și din Dumnezeu, pentru înțelegerea lui Dumnezeu ca ființă absolută; această luptă creează întregul caracter al scrierilor sale și servește drept izvor de chin pentru spiritul său "Așa cum Prospero al lui Shakespeare în Furtuna ( , ) îl amenință pe Ariel că va despica stejarul înnodat și îl va ține acolo timp de mii de ani, tot așa marele spirit al lui Boehme este blocat în stejarul înnodat tare al lumii sensibile, într-un loc puternic fuziunea înnodată a ideilor și nu poate ajunge la libera exprimare idei " Poate că Hegel, în prelegerile sale despre istoria filozofiei, nu ar fi acordat atât de mult spațiu expunerii învățăturilor lui Boehme, dacă problema naturii și rădăcinii răului în Dumnezeu nu ar fi dobândit o influență remarcabilă asupra ideilor moderne grație lui Schelling eseul "Despre esența libertății umane" ( ) și argumentarea lui cu Jacobi despre naturalism și teism Hegel însuși remarcă: "Întrebarea cum este binele conținut în rău ocupă timpul prezent" "Ideea de bază a lui Jacob Boehme este să primească totul în unitate absolută; el vrea să arate unitatea divină absolută și unirea tuturor contrariilor în Dumnezeu Gândul său principal și, s-ar putea spune, singurul său, care trece prin toate, este, în general, să prindă Sfânta Treime în toate, să cunoască toate lucrurile, ca Aici și în cele ce urmează, referirile la Hegel pot fi comparate cu o traducere completă a Prelegerilor sale despre istoria filosofiei de Boris Stolpner ( ) - Vezi: Hegel G W F Istoria Filosofiei Volumul trei SPb , S - Proclamarea unei noi filozofii dezvăluirea și exprimarea ei, astfel încât este principiul universal în și prin care există totul; mai mult, toate lucrurile conțin numai această trinitate divină, nu ca o trinitate a reprezentării, ci ca o adevărată trinitate a ideii absolute Tot ceea ce este, este, după Boehme, numai această Treime; această Trinitate este totul" Dumnezeu, ca Dumnezeu Tatăl, trebuie să se deosebească de Sine și în sine, să se opună, să se dezintegreze și, parcă, să fie sfâșiat: în această opoziție, din care vine și curge tot ceea ce există, constă chinul lui Dumnezeu, de aceea se identifică Boehme sensul cuvintelor Qual, Quelle , Qualităt (făină, sursă, calitate) și denotă devenirea sau restaurarea, precum Inqualiren (aspectul calității) "Calitatea", spune Boehme, "este mobilitate, Quallen, sau activitatea unui lucru" "Nimeni nu ar trebui să-și imagineze că Dumnezeu este în cer, iar deasupra cerului, așa cum ar fi, stă și umblă, ca Soarele, care descrie un cerc, aruncând căldură și lumină, indiferent dacă aduce beneficii sau rău pământului și creaturi Nu! Tatăl nu este așa; el este Dumnezeul atotputernic, atotînțelept, atotștiutor, atotvăzător, atotputernic, atotmiros, atotgustător; El este blând în sine, prietenos, bun, milostiv și vesel; El este bucuria însăși" "Dumnezeu, ca Fiu, este reflectarea lui Ogz (ca un vas de tablă curățat care reflecta lumina soarelui); cu toate acestea, nu este doar o imagine sau o reflecție, ci există și independent în sine; El este substanță (Substanz) sau primitivitate (Urstand), așa cum spune Boehme; el se distinge de Dumnezeu, prin urmare senzația, receptivitatea, separarea, egoismul, eu (Ichheit sau Ichts) îi aparțin; el nu este doar iluminat, dar el însuși strălucește, el însuși este purtătorul de lumină, sau Lucifer Posibilitatea căderii, rădăcina răului în Dumnezeu, izvorul împărăției diavolului și iadului constă în faptul că alteritatea lui Dumnezeu se deosebește de Dumnezeu, separă sau separă, drept urmare Boehme numește și Fiul unui Separator (separator) "Așa este relația diavolului cu Dumnezeu și așa este originea răului în Dumnezeu și din Dumnezeu Aceasta este cea mai mare profunzime de gândire a lui Jacob Boehme El reprezintă această cădere a lui Lucifer în așa fel încât eu, adică cunoașterea de sine, a sinelui, imaginea de sine în sine, reprezentarea de sine în sine, sunt un foc care mistuie totul în sine "În scrierile sale teosofice, Boehme descrie contrariile în Dumnezeu ca da și nu; întrucât tot ceea ce există vine de la Dumnezeu și această opoziție în Dumnezeu, el spune că "toate lucrurile constau din da și nu" \nu este căderea Eu-ului, care pentru prima dată, ca urmare a acestei căderi și biruințe ea, dobândește putere, realitate și manifestare Unitatea tuturor contrariilor este Dumnezeu ca Duh Sfânt, omul are atât vieți în sine, el vine din timp și veșnicie, el fetop* Yayel are ambii centri în sine, deoarece fiecare dintre ei, în separarea sa, este închis în sine și voință proprie, ca și propriul secret sau suflet Sunt eu, acest principiu sumbru, chinul, focul, mânia lui Dumnezeu, ființa în sine, concentrarea în sine, fermitatea este distrusă prin renaștere; Sinele este rupt, chinul este adus la adevărata odihnă, la fel cum un foc mocnit aruncă lumină "Acestea", spune Hegel, "sunt principalele gânduri ale lui Boehme Barbaria este evidentă în dezvoltarea lor, dar nu se poate să nu remarci în ele și cea mai mare profunzime, care se exprimă în unirea celor mai absolute contrarii Boehme ia contrariile în forma cea mai clară și mai crudă, dar această ascuțime a lor nu-l împiedică să stabilească unitatea Comentarii și note Jacob Hoehme Marele Mister, sau Explicația primei cărți a Nasurilor * iWjBterium magnum, ober (c)ie €rfelaerung Ley erBten (c)ucțj Joye * Mysterium magnum (Marele Sacrament), potrivit celui mai bun expert în opera lui Jacob Boehme din secolul XX, Hans Grunsky, este cea mai sistematică lucrare a filozofului teuton Potrivit lui Grunsky, "primele șapte capitole ale Mysterium magnum reprezintă cea mai consistentă expunere a sistemului său filosofic" (Grunsky, H A Jakob Bohme als Schdpfer einer germanischen Philosophie des Willens Hamburg, ) Adevărat, în ciuda profunzimii lui Boehme, o anumită dualitate a conștiinței sale în raport cu textele canonice ale Sf Scrierile, caracteristice mai ales gândirii medievale, și în filozofia sa teutonică au mers atât de departe încât până și această "cel mai matură" lucrare a lui are un subtitlu foarte caracteristic: "sau o explicație a primei cărți a lui Moise" Această formă de comentariu biblic, pe care Boehme a ales-o să-și dezvolte gândirea, ne trimite aproape imediat și pentru o lungă perioadă de timp gândul către atmosfera Vechiului Testament a Cărții Genezei, provocând în același timp un interes serios și complet neobișnuit pentru "istoric" parte a Bibliei pentru educația filozofică modernă Având în vedere că întregul Mysterium magnum este alcătuit din două volume voluminoase, inclusiv de capitole, expuse în stilul baroc modern timpuriu, s-ar putea să fie într-adevăr disperat Cititorul modern se confruntă imediat cu sarcina aproape imposibilă de a extrage gândurile profunde ale filozofiei teutonice din "povestea lui Moise" din Vechiul Testament Adevărat, trebuie spus că această rezervă istorică se aplică, într-o măsură sau alta, tuturor lucrărilor lui Boehme, începând deja cu Aurora sa ( ) Așadar, atunci când citiți raționamentul său "despre căderea lui Lucifer", sau "despre cele șapte peceți" din Apocalipsa, trebuie să arătați o mare reținere și precauție, astfel încât, adâncindu-vă în gândirea figurativă a lui Boehme, să nu reduceți roadele lui geniu puternic doar formei pe care le-au dat-o ideile mitice și cabalistice ale Vechiului Testament Boehme însuși, după atacurile ostile ale clerului din Silezia, a fost foarte selectiv în privința cititorilor săi, ne-a dat niciodată scrierile sale pentru a fi tipărite Cu toate acestea, chiar și în astfel de condiții, viteza de circulație a copiilor scrise de mână ale "cărților" sale a fost cu adevărat uimitoare "Deja în vara lui ", spune Hans Grunsky în studiul său fundamental al vieții și operei lui Comentarii și note gânditor, - Boehme relatează că se citește aproape în toată Silezia și în multe locuri din Mark, Meissen și Saxonia În fiecare zi primește cereri scrise pentru publicarea lucrărilor sale, dar le refuză, "căci vremea pentru aceasta încă nu s-a copt" (ep , ) Oamenii i-au smuls literalmente manuscrisele unul din mâinile celuilalt" (Grunsky, HA Jacob Boehme Stuttgart, S ) Practic, Boehme a scris pentru adepții și prietenii săi adevărați, care au format în jurul lui ceva ca o societate secretă, dintre care erau mulți în Germania la acea vreme Membrii acestei "societăți", inspirați de doctrina lui Boehme despre trinitatea lui Dumnezeu și a omului, au corectat și rescris cu grijă aproape tot ce a ieșit din condeiul gânditorului Vorbind despre istoria scrierii Mysterium magnum, Grunsky arată spre prietenul apropiat al lui Boehme, avocatul Görlitz, dr Roth, care a notat pentru Boehme capitolele lucrării apărute în acel moment "El era constant în acel moment lângă Boehme Poate că fragmentul din "Von der Gottlichen Beschaulichkeit" CO of Divine Contemplation"), care, după cum indică comparația terminologică, a apărut tocmai atunci când lucrarea la "Mysterium magnum" "a fost blocată, a fost trezit din nou de conversațiile cu Dr Roth Căci compoziţia "O Contemplare Divină" este percepută (mai ales în ceea ce priveşte tema sentimentelor) ca un comentariu la anumite pasaje din Mysterium magnum Din punct de vedere metodologic, este interesant că capitolul I al acestei lucrări a fost scris pe baza îndoielii radicale a "rațiunii în existența lui Dumnezeu" (Ibid , S ) * Remarca lui Hans Grunsky despre importanța primelor șapte capitole din Mysterium magnum pentru înțelegerea "sistemului filozofic" al lui Jacob Boehme a fost cea care ne-a determinat să le traducem în rusă Comentarii și note Frierich WilShlm Joseph Filosofia și cercetarea lui Shellin * Publicat conform editiei: Kuno Fischer Istoria noii filosofii, volumul VII: Schelling, viața sa de scris și de predare Sankt Petersburg: ediția lui D E Jukovski, - S - Traducere de Nikolai Lossky, * Din păcate, opera lui Schelling nu a fost încă tradusă, care, potrivit gânditorului însuși, a fost una dintre cele cheie pentru înțelegerea sistemului său de mai târziu de identitate absolută și indiferență absolută Abordarea remarcabilă și atentă a lui Kuno Fischer, precum și traducerea excelentă a lui Nikolai Lossky, fac această prezentare a lui Schelling cât mai apropiată de original Comentarii și note FriIrich Schellin Despre esența științei germane [fragment] (<Нз moștenirea manuscrisului) * Уriebtitb Ăcbellinfl Sheg ak (r)Yekep beutftțjer ZYіyyepyfaСt Lfragment] (Diy bem banbidjriftlirijen ^adjlap) * Un fragment din articolul neterminat al lui Schelling "Despre esența științei germane", conform celor mai recente informații de la savanții Schelling, a fost scris nu în , așa cum se credea anterior, ci în mai Este tradus pentru prima dată în rusă Traducere din germană de Ivan Fokin, * Schița lui Schelling "Despre esența științei germane" ( ) mărturisește viziunea absolut corectă și corectă din punct de vedere istoric a lui Schelling asupra rolului oamenilor de știință germani în dezvoltarea științei și filosofiei mondiale Într-adevăr, doar orientarea plată și pseudoștiințifică (și în esență, desigur, anti-spirituală) a materialismului "istoric" și "dialectic", pe de o parte, și pozitivismul fundamental non-filosofic, pe de altă parte, ar putea inspira epoca noastră modernă în cel mai înalt grad ideea absurdă că filosofia (ca și arta) poate fi complet liberă în implementarea și dezvoltarea ei de spiritul și caracterul oamenilor care decid să filosofeze (sau să creeze artistice) Comentarii și note imagini) Având o asemenea vedere asupra originilor dezvoltării lor spirituale, oamenii riscă să-și piardă însăși posibilitatea și premisele spirituale necesare educației lor filozofice, teologice și estetice În articolul "Despre esența științei germane" ( ), Schelling încearcă să avertizeze universitățile germane împotriva pericolului de a pierde bazele filozofiei, istoriei, esteticii, teologiei și jurisprudenței autentice Fririch Schellin studii filozofice despre esența libertății umane și subiecte înrudite РІІагойсе anttr"uct)unsen ueljer Lay Zheyen bec mensfcfjlidjen уreifrit unb bit bamit juiammeubaensenben eegenîftaenbe lanbtfijut, * Traducere din ediția germană: Schelling, F W J Cercetare filozofică asupra esenței libertății umane Sankt Petersburg, ed D E Jukovski, , revizuit de Ivan Fokin, * Studiile lui Schelling "Despre esența libertății umane", numite de obicei "eseu despre libertate" (Freiheitsschrift) pe scurt, au fost scrise în timpul reședinței lui Schelling la München Pentru prima dată această lucrare, care a constituit o nouă eră în istoria filozofiei, a văzut lumina în primăvara anului , în primul volum (care a rămas singurul) din lucrările colectate nepublicate ale celor de ani vechi filozof - cel mai eminent filosof al Europei la acea vreme, considerat pe bună dreptate legiuitorul liderului Comentarii și note direcţia filosofică - idealismul transcendental german Dacă prezentăm pe scurt premisele metafizice ale lucrării lui Schelling despre libertate, atunci Schelling se bazează pe distincția dintre esența lui Dumnezeu ca Existent și Dumnezeu ca temei al existenței În acest sens, Schelling vorbește și despre diferența dintre principiul rațiunii (aici, însă, Schelling folosește cuvântul german Verstand) și principiul temeiului (Grund) Din această distincție speculativă a lui Dumnezeu în Sine, care apare ca o noutate completă și chiar o abolire a conceptului tradițional spinozist despre Dumnezeu ca causa sui, Schelling derivă de fapt întreaga sa doctrină a libertății umane Plecând de la principiul de bază, Schelling spune că datorită acestui început, "ceva" este creat în Dumnezeu, care nu este El Însuși și asupra căruia Dumnezeu - ca Existent - nu mai are nicio "influență" Baza lui Dumnezeu, după Schelling, este și baza naturii, astfel încât, până la urmă, tot ceea ce există în același mod conține dualismul "existenței" și "bazei existenței" Principiul lui Dumnezeu ca "Temelia Existentului" este revelat în Creație (adică în natură și în om) ca voință a creației Mai mult decât atât, conform lui Schelling, această voință este insensibilă la rațiune (Verstand) "La aceeași distincție", spune însuși Schelling, "raționamentul care pleacă de la lucruri ne conduce În primul rând, este necesar să se elimine complet conceptul de "imanență", deoarece ei doresc să exprime cu el un fel de "reședință moartă a lucrurilor în Dumnezeu" Ajungem mai degrabă la convingerea că singurul concept care corespunde naturii lucrurilor este conceptul de Devenire Dar lucrurile nu pot apărea în Dumnezeu (în sensul absolut al acestui concept), căci sunt toto genere, sau, mai precis sunt infinit diferiti de El Pentru a fi despărțiți de Dumnezeu, ei trebuie să apară într-o bază diferită de El Dar din moment ce nu poate exista nimic în afara lui Dumnezeu, această contradicție nu poate fi desființată decât prin faptul că lucrurile își au baza în faptul că Dumnezeu Însuși nu Se are pe Sine Însuși, adică în ceea ce este baza existenţei Sale FW Schellings philosophische Schriften Erster Band Landshut, bei Phillip Kriill, Universitatsbuchhăndler, - "Studii filozofice despre esența libertății umane" au fost incluse în acest volum alături de scrierile filozofice timpurii, începând cu eseul "Despre posibilitatea formei filosofiei în general" ( ) ) si altii ■ Acest tip de dualism este cel care, împreună cu dualitatea, recunoaște unitatea și este singurul dualism adevărat Cele de mai sus a fost despre modi Comentarii și note Dacă vrem să facem această esență mai inteligibilă pentru concepția umană, putem spune: este impulsul spre autogenerare resimțit de Cel etern (Sehnsucht sic/r selbst zu gebâren) Această atracție (Sehnsucht) nu este Unul în sine, dar este la fel de veșnic fuzionată cu El Vrea să-l nască pe Dumnezeu, adică de neînțeles (unergriindliche) Unitatea, dar în această măsură nu are încă Unitatea în sine Considerată în sine, este deci voința, dar voința în care n&g-ul rațiunii (Verstand), adică o voință dependentă și imperfectă, căci mintea este de fapt adevărata voință în voință Este, până la urmă, voința de a raționa, adică atracția și străduința pentru ea, nu este o voință conștientă, ci doar o voință care prevede, care prevede mintea Vorbim despre esența atracției în și pentru noi înșine, de care trebuie să o ținem cont, deși ea a fost de mult înlocuită de cele mai înalte care s-au dezvoltat din ea și, deși nu suntem capabili să o percepem cu sentimente, nu putem decât înțelege-l cu spirit și gândire Din cauza actului etern de auto-revelare, în lumea așa cum o vedem acum, totul este regulă (Regel), ordine și formă; și totuși, haoticul (Regellose) este încă la miez și pare că ar putea într-o zi să spargă din nou; nimic din lume nu ne dă impresia naturii primordiale a ordinii și formei, ci, dimpotrivă, totul sugerează ceva primordial haotic (anfanglich Reggellose) introdus în cadrul ordinii Ea este baza de neînțeles a realității lucrurilor, rămășița necompusa și, în ciuda oricăror condiții, ireductibilă la rațiune, rămânând veșnic la baza lucrurilor Acest nerezonabil (Verstandlose) este cel care a dat naștere cu adevărat Rațiunii (Verstand) Fără acest întuneric din trecut nu există nicio realitate a creației; întunericul este moștenirea ei necesară Numai Dumnezeu - Dumnezeu însuși, ca Existent - Existent (Existirende) - rămâne în lumină pură, căci numai El există datorită Lui însuși Îngâmfarea omului se ridică împotriva acestei idei a ieșirii sale din pământ și chiar încearcă să i se opună cu argumente morale Dar nu știm nimic care ar fi mai capabil să determine o persoană să se străduiască cu toată puterea spre lumină decât conștiința întunericului profund din care a fost chemat la ființă Plângerile lași că nerezonabilul este astfel proclamat rădăcina rațiunii, întunericul începutul luminii, se bazează parțial pe o înțelegere greșită a ființei dualism fix, conform căruia înclinația rea nu este subordonată, ci subordonată binelui Cu greu se poate confunda distincția stabilită aici cu acest dualism modificat, în care tot ceea ce este subordonat, ca atare, este în esență rău și, prin urmare, rămâne complet de neînțeles în ceea ce privește originea lui de la Dumnezeu Nota lui Schelling Unergriindliche - poate fi tradus și prin: Unitate fără fund - Aprox ed Nast, ediții Comentarii și note probleme (și anume, ei nu înțeleg că, chiar și cu o astfel de vedere, prioritatea rațiunii și esenței poate fi încă recunoscută în conceptul său); dar, pe de altă parte, aceste plângeri exprimă adevăratul sistem al filozofilor moderni, care ar face cu bucurie fumiun exfulgore} - o transformare pentru care, însă, nici impetuozitatea nestăpânită a lui Fichte nu este suficientă Fiecare naștere este o naștere din întuneric la lumină; Pentru ca o imagine frumoasă și strălucitoare să se ridice de pe pământ și să fie hrănită de o rază de soare, sămânța trebuie să fie aruncată în pământ și să moară în întuneric " Ultimul paragraf al citatului citat din opera lui Schelling sună aproape Bo'mew o lectură atentă a Mysterium magnum și a altor scrieri ale lui Jakob Boehme relevă o legătură profundă între gândurile celor două genii ale idealismului german * În prefața lucrării sale despre libertate, Schelling spune că aceste studii sunt o continuare explicativă și o aprofundare a lucrării sale Philosophy and Religion ( ) "Astfel", încheie Kuno Fischer, judecata sa asupra bibliografiei lui Schelling, "Philosophical Investigations Concerning Human Liberty" ( ), care este de obicei considerată o expresie a decalajului dintre vechi și trecut în dezvoltarea lui Schelling, se dovedește a fi în strânsă legătură cu restul lucrărilor sale; se bazează direct pe tratatul "Filosofie și religie" ( ) și este astfel legată de dialogul "Bruno, sau despre începutul divin și natural al lucrurilor" ( ), și în ceea ce privește tema este, de asemenea, în legătură cu lucrarea principală a lui Schelling - "Exposition of my system philosophy" ( )" * Fum de fulger (lat ) Schelling F W J Studii filozofice despre esența libertății umane, / , vezi Anexa la această ediție, p - Kuno Fischer Istoria noii filosofii Volumul VII: Schelling, viața sa de scris și de predare Sankt Petersburg: D E Jukovski, - S "La sfârșitul lucrării sale despre libertate, Schelling a anunțat că acest tratat va fi urmat de o serie de alte lucrări care ar trebui să exprime întregul conținut al părții ideale a filosofiei Această promisiune a rămas neîndeplinită, iar construcția literară ulterioară a sistemului (în timpul vieții filosofului) a rămas ascunsă de ochii lumii "Studii despre esența libertății umane" a fost ultima lucrare a lucrărilor sistematice ale lui Schelling, publicată de însuși" (ibid , pp - ) Comentarii și note Desigur, conținutul eseului despre libertate devine mai clar din cunoașterea întregii opere a lui Schelling ( - ), care poate fi împărțită condiționat în mai multe perioade Prima etapă a dezvoltării filozofice a lui Schelling acoperă lucrările din - Aici tânărul geniu, stăpânind deja pe deplin punctul de vedere critic al lui Kant, acționează ca un succesor inspirat și "al doilea interpret" al Învățăturilor științifice a lui Fichte ( ) În "Studiile sale în explicarea idealismului doctrinei științei" ( / ), Schelling expune în mod convenabil punctul de vedere al profesorului său, căruia, potrivit lui Goethe, "îi datorez totul", "Schelling a publicat prima sa lucrare filosofică, "Despre posibilitatea formei filosofiei în general", cu profundă reverență pentru geniul întregii filosofii germane ulterioare, în , fiind în ultimul său an de studiu [la facultatea de teologie a Universitatea din Tübingen] Pornind de la această lucrare și până la "Studii despre libertate" ( ), are loc o dezvoltare intensă a gândirii sale În fiecare an, în această perioadă de ani, aduce una sau mai multe lucrări, printre care lucrări atât de semnificative precum: "Prima schiță a unui sistem de filosofie naturală" ( ) și "Sistemul idealismului transcendental" ( ), care a adus idealismul lui Fichte într-o zonă complet nouă și a îndreptat idealismul în general pe o nouă cale Această nouă cale a idealismului a devenit precursorul Fenomenologiei spiritului a lui Hegel ( ) și a determinat pașii următori ai lui Schelling însuși Heidegger remarcă, de asemenea, faptul că, după publicarea în a unei lucrări despre libertate și până la moartea sa în , Schelling nu a mai publicat sau compilat niciodată un studiu sistematic în scris Cu toate acestea, spune Heidegger, această tăcere a lui Schelling nu a fost deloc cauzată de o "criză filosofică" personală, așa cum sunt uneori înclinați să creadă istoricii filozofiei "Această perioadă de de ani / ", obiectează pe bună dreptate Heidegger la toate aceste opinii insuficient informate și superficiale, "nu înseamnă nici asigurarea lui Schelling cu privire la ceea ce s-a realizat, cu atât mai puțin stingerea puterii sale mentale Dacă Schelling nu a mers atât de departe încât să-și formeze (zur Gestaltung) propria muncă, atunci motivul Martin Heidegger Schelling: vom Wesen der menschlichen Freiheit ( ) Freiburg, // Citat din ediția prelegerilor lui Martin Heidegger - , conținut în volumul al lucrărilor sale colectate, ediția a III-a: Frankfurt pe Main S Comentarii și note Aceasta constă în modul de a pune întrebări (Fragestellung) în care Schelling s-a cufundat după Investigațiile asupra Libertății din Numai de aici se poate înțelege perioada de tăcere a lui Schelling Sau, mai bine zis, dimpotrivă, faptul acestei tăceri pune în lumină dificultatea și particularitatea chestionării și conștientizarea clară a gânditorului cu privire la toate acestea Heidegger subliniază importanța pentru înțelegerea faptului că, pentru toți cei de ani de muncă ( - ) în filozofie, Schelling a publicat în timpul vieții numai acele lucrări pe care le-a compilat într-o singură perioadă de ani, - Astfel, despre "perioada de tăcere" ulterioară a lui Schelling, - "Putem judeca într-o anumită măsură doar pe baza acelor de prelegeri pe care le-am moștenit? Spun "într-o anumită măsură" pentru că între "prelegeri"* și forma formalizată și stabilită de "compunere" nu există doar un grad, ci și o diferență esențială Prin urmare, această demitere a lui Schelling a fost un semn al apariția a ceva complet diferit, zorii unui nou început Cel care a cunoscut cu adevărat o asemenea detașare și a depășit-o cu bună știință trebuia să devină fondatorul noului Început al filosofiei occidentale * * - Martin Heidegger Schelling //Ibid , S - Heidegger înseamnă aici Prelegeri despre epocile lumii ( ), precum și Prelegeri despre filosofia mitologiei și filosofia Revelației ( / ) Martin Heidegger Schelling // Tai Zhe, S "Părea că a pierdut contactul cu contemporanii săi", adaugă K Fischer înțelegerea sa despre "Perioada tăcerii" a lui Schelling și nu a vrut să o restabilească Părea să ajungă la concluzia că, dacă tratatul său anterior de filozofie și religie nu a trezit atenția, atunci doctrina sa despre libertate trebuie să sufere aceeași soartă Cu toate acestea, obiecțiile și atacurile l-au forțat curând să preia apărarea publică a învățăturii sale și să o explice astfel "(K Fischer History of New Philosophy Schelling, p \ ) Comentarii și note Nikolai Ylshanitsyukovich Belyaev Din eseuri despre Jacob Meme (CALEA Organul gândirii religioase ruse Nr - , Paris, ) * Traducerea din germană a citatelor din lucrările lui Jacob Boehme și versiunea generală a textului de Ivan Fokin, Studiul I Predare despre Ungrund și libertate Studiul II Doctrina Sophiei și androginului Jacob Boehme și curentele sofiologice rusești Articole despre filosofia lui Jacob Boehme au fost publicate de Nikolai Berdyaev în revista "WAY", la Paris, în , i e deja la treisprezece ani de la lovitura bolșevică și la opt ani de la expulzarea din Rusia sovietică a autorului acestor articole "Etudiile" lui Berdyaev despre Boehme mărturisesc nivelul neobișnuit de înalt de integrare europeană a gândirii religioase ruse de la începutul secolului al XX-lea, care, chiar și într-un mediu de emigrație, pe un pământ străin de limba rusă, a atins cele mai profunde fundamente ale spiritului european însuși Onoare și laude pentru filosofia rusă de la începutul secolului al XX-lea - încă nu a reușit să se ridice la astfel de înălțimi! Pe de altă parte, aceste articole ale gânditorului nostru rus vorbesc și despre extraordinara străinătate față de tot ce este cu adevărat european a bolșevic-marxiştilor pseudoeducați, orientați spre materialism, care, sub acoperirea exterioară a prost înțelesului renegat european Marx, s-au dovedit a fi străin nu numai de realitatea rusă și de cultura rusă, ci era și profund străin și ostil culturii Europei însăși, care a dat naștere marxismului, în primul rând filozofiei, teologiei și literaturii germane Nu există nicio îndoială cu privire la soarta acestor publicații despre Boehme și autorul lor, dacă în se afla în domeniul viziunii și accesibilității fizice pentru inchiziția bolșevică a NKVD Soarta lui Pavel Florensky și sute de mii de intelectuali care au fost forțați să rămână în URSS după octombrie , mărturisesc sumbru despre soarta amară Comentarii și note victime ale tot ceea ce este cu adevărat spiritual și viu, aduse la altarul Republicii Internaționale a II-a Nikolai Berdyaev însuși era conștient de această înstrăinare a întregii filozofii bolșevic-materialiste în raport cu filosofia germană a lui Jacob Boehme "Böhme nu are nimic de-a face cu bolșevicii, iar bolșevicii nu au ce să vorbească cu Böhme" - așa a definit Berdyaev "relevanța" temei studiului său despre Boehme pentru "filozofie" în "starea muncitorilor și țărani" Din fericire, la douăzeci de ani de la expunerea publică a bolșevismului în Rusia post-sovietică, am învățat să ascultăm puțin mai bine învățăturile lui Jakob Boehme Acest interes este acum susținut și de renașterea poeziei ruse din Epoca de Argint, cu cultul său romantic al filozofului teuton Comentarii și note &eop& Wilimlm Frierich £e&l Proclamarea unei noi filozofii ÎN rezumat Kuno Fischer * Publicat conform editiei: Kuno Fischer Istoria noii filosofii Volumul VIII, partea a doua: Hegel, viața sa de scris și de predare Sankt Petersburg: ediția lui D E Jukovski, Traducere de Nikolai Lossky, * Acest fragment din "Istoria filosofiei moderne" a lui Kuno Fischer ar trebui să contribuie la o mai bună înțelegere a lui Boehme și a lui Hegel însuși, ca fondator al istoriei filozofiei Este caracteristic că, în istoria sa a filosofiei moderne, Fischer nu acordă practic nicio atenție lui Boehme Chiar și lui Francis Bacon, Fisher a găsit posibil să-i dedice un volum întreg Hegel, în acest sens, a acordat mult mai multă atenție "filozofului teuton" Cu toate acestea, chiar și această prezentare concisă a lui Fischer, în opinia noastră, exprimă pe scurt principalele gânduri ale lui Hegel despre "anunțul unei noi filozofii" de către Jacob Boehme Conţinut Ivan Fokin Philosophus Teutonicus Jakob Boehme: proclamarea și calea idealismului german Prefaţă la Ediţia a II-a Introducere Perspectivă istorică Misticismul lui Boehme Primul filozof german A Doctrina lui Boehme despre Dumnezeu, Natură și Om în trei I "Porțile înguste" către înțelepciunea teutonă De la lingua teutonica la lingua naturae Paracelsus Liber scripturae si liber naturae De la doctrina celor șapte calități la "conceptul" abisului și doctrina "voinței veșnice" Principalele etape ale operei lui Boehme Teozofia lui Boehme II "Abis" (Ungrund) Semnificația conceptului "Abis" (Ungrund) pentru înțelegerea doctrinei "voinței veșnice" Abis - Nimic - Devenire Ideea unui Dumnezeu "fără fund" O încercare de a defini Abisul prin cele calități ale sale, sau "spirite inexacte" III Doctrina Treimii Etapele procesului teogonic Negativul în ideea lui Dumnezeu Însuși IV Doctrina lui Boehme despre natură, sau Natur-theo-sophia Conceptul de natură eternă A Natura eternă b Natura în Dumnezeu ca urmare a unui proces metafizic Conceptul de creație A Conceptul de natură creată b Creaţie şi Cosmogonie c Cosmogonia și doctrina celor calități sau "vederi" asupra Naturii d Natura pământului Istoria căderii și mântuirii Sufletul teogonic al omului V Doctrina lui Boehme despre om sau antropo-teozofia ÎN Începutul protestant în filosofia lui Boehme Boehme și învățătura Bisericii Luterane A Luther și Boehme b Luther și misticismul german c Pietismul radical: Quirin Kuhlman ( - ) și Johann Gichtel (/ -/ / ) Biserica protestantă şi Böhme A Friedrich Oetinger ( -/ ) b Johann Jung-Stilling (/ - / ) c Adevărata biserică creştină CU Jakob Boehme în mișcarea literară a romantismului german și în filosofia idealismului german în secolul al XIX-lea Romantismul german: Ludwig Tieck ( - ), Ernst Hofmann ( - ), Novalis ( - ) Franz Baader ( - ) Georg Hegel ( - ) Friedrich Schelling ( - ) Concluzie APLICARE Jacob Boehme Mysterium magnum sau Marele Sacrament, Prefața autorului Capitolul I Ce este Dumnezeul revelat şi despre Treime Capitolul II Despre Cuvântul sau Inima lui Dumnezeu Capitolul III Cum a apărut Răul din Binele etern care în Bine nu are început pentru Rău; şi despre originea lumii întunecate sau a iadului în care locuiesc demonii Capitolul IV Cam două principii, adică despre dragostea și mânia lui Dumnezeu, despre întuneric și lumină, pentru ca cititorul să ia în considerare Capitolul V Dintre cei cinci sensibus sau simțuri (Sinnen) Focul iubirii, Venus Capitolul VI Despre esența corporalității, al șaptelea fel de natură A șaptea ființă Luna și Saturn, începutul și sfârșitul Capitolul VII Despre Sfânta Treime și Ființa Divină Friedrich Schelling Filosofie și religie, Rezumat pe scurt de Kuno Fischer Despre esența științei germane, Studii filozofice despre esența libertății umane, Nikolai Berdiaev Din schițe despre Jakob Boehme, Studiul I Etude I Doctrina Sofia și androginul Jakob Boehme şi curentele sofiologice ruseşti Georg Hegel Proclamarea unei noi filozofii rezumat de Kuno Fischer Comentarii și note Fokin Ivan Leonidovici Philosophus Teutonicus Jakob Boehme: Anunțul și calea idealismului german Semnat pentru publicare la septembrie Format x / Presa este digitală Conv cuptor l , Tiraj Ordinul Tipărit din macheta originală finisată oferită de Editura Universității Politehnice de la Tipografia Universității Politehnice , Sankt Petersburg, str Politekhnicheskaya, Tel : ( ) - - ; - - 